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' मनुष्य उसी को कहना कि मननशील होकर स्वात्मवत्‌ अन्य फे / 
सुख दुःख और हानि लाभ को सममे, अन्यायकारी बलवान्‌ से “नभर 
न डरे और धर्मात्मा निबेल से भी डरता रहे। इतना हो नहीं किन्तु ४ " 
स्वसामर्थ्यं सं धर्मात्माओं की चाहे वे महा अनाथ निर्बल ओर गुण: 
क्यों न हों उनकी रक्षा, उन्नति, म्रियाचरण, ओर अधर्मो चाहे चक्रवर्ती, 
सनाथ, महा बलान्‌ और गुणबान भी हो, तथापि उसका नाश, 
अ्रवनति और अप्रियाचरण सदा किया करे। श्रथांत्‌ जहां तक हो सके 
वहां तक अन्यायकारियों के छ» की हानि और न्यायकारियां के बल को 
उन्नति सदा किया करें । इस काम में चाहे उसको कितना ही दारुण 
दुःख प्राम हो, चाहे प्राण भी भले ही जावें, परन्तु इस मनुष्यपन रूप 
धस से प्रथक कभी न होवे |! 
“जो जो घात सबके सामने माननीय है उनको मानता, श्र्थात 
स सत्य बोलना सब के सामने श्रच्छा ओर मिथ्या बोलना बुरा है 
एमकसिद्धान्तो को स्वीकार करता हुँ। और जो मत-मतान्तर कै परस्पर 
कड़े हैं उनको में पसन्द नहीं रता । क्योंकि इन्हीं मत बालों 
अपने मतों का प्रचार कर मनुष्यां को फंसा के परस्पर शत्रु बना दिये 
हें। इस बात को काट, सव सत्य का प्रचार ऋर, सब को ऐक्य मत में 
करा, द्वेष छुड़ा, परस्पर में दृढ़ प्रीतियुक्त करा के सब से सब को सुख 
लाभ पहुँचाने के लिये मेरा प्रयत्न ओर अभिप्राय है ।” सब शक्तिमान 
परमात्मा की कृपा, सद्दाय और आम जनों की सहानुभूति से 
“यह सिद्धान्त सवत्र भूगोल में फेल जावे, जिससे सब लोग सहज से 
धर्माथ, काम, मोक्ष की सिद्धि करके सदा उन्नत और आनन्दित होते रहें, 


यह मेरा मुख्य प्रयोजन है।'” ऋषि दयानन्द 
( सत्याथप्रकाश से उद्धृत ) 
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च्यवन प्राश 


वलवधेक ! स्वादिष्ट !! रसायन !!! 


दिल, दिमाग व शारीरिक शक्ति के लिए 


“हमारा च्यवनप्राश विशेष लाभदायक है-- 


ee 

पुराना बिगड़ा जुकाम, गले का 
= 6 $ हर, ३ है, 
बेठना, पुरानो खाँसी, दमा, फेफड़ों की 

£ कमजोरी, घातु की चीणता, हृदय 
की धड़कन, चयरोग तथा पेशाब की 

बीमारियों में गुणकारी है । बच्चे, बूढ़े, 

दा 


PAST ०२१७/०३६४१९१३७२४७./३१३ ८ ४, ८ ७ ७/१६४३ १ ८१४५ /वै ४ ५ / १28 9% «२४» fii 


ओजलैशिक फासी गुरुकुल शोक से इसका सेवन कर सकत हें । 
२ वश न हे # मूल्य १॥%) पाव, ३॥।) पोंड, ६॥) सेर 


ह कैत विभाग पो० गुरुकुल कांगड़ी 
गुरुकुल कांगड़ी फामेसी <९ Aes 
एजेन्सी-- 

लाहोर-मलिक ब्रादसे, हस्पताल रोड, अमृतसर, लायलपुर, पेशावर, अम्बाला 


छावनी, लुष्याना, घुलतान, जालन्धर, भेलम । 
रे 0 ४२४०४/१३४7६४२४०/९३४९६ al sofa nfo iso fii ०१४७४ ४१५ ९४ ७/९३४९५४ Yar 


८? 

९ 

डे 

९ 

न्‍ 

© झह त he | 

श जवान स्त्री व पुरुष संब कोई बड़े 
3 

¢ 


IY AF LYE /६३९५/६३४५/९६/४/९६४०१४११४/६२7 


-] 


¢ मी 
आय मसाज क गद्धान्त 
आय युवकों के भसन्तोप, विद्रोह ओर उपेचा का मुख्य काग्ण 
[ ज्ञ०--श्री भीमसेन जी विद्यालकार, सम्पादू 5, आय साप्ताहि 5 ] 
{ 
साधाग्णन: प्रचलित सच सम्प्रदायां और धर्मा के सिद्धान्ता का, दो विभागों सं विभक्क मिर 
जा सकता है। (१) पारभायिक सिद्ध'न्त भ्रथात्‌ अत्मा परमात्मा प्रकृति पूनजन्म परलोक सम्वन्धी शिः 
द्वान्त । (२) स्य'बदारिक सिद्धान्त ~ मनुष्य के इहो ।-व्यवहार सम्बन्धी जीवस फे समबन्ध में प्रतिपा 
दित सिदान्त । इसी प्रकार से अथ समाज के सिद्धान्तों को भी दो श्रेणियों में बिभक्त किया जा सकते 
है । प्रथम पारमाथिक-मिद्धान्त- परमात्मा-यात्मा-प्रकृतत पुनजन्म~सुकि आदि । द्वितय य्यावहा।+ / 
सिद्धान्त पारिवारिक जीवन--विवाठ २ स्था-राज शासन - सामाजिक घसे दें निक ध्यवह्ार । 
प्रस्तुत अंक में मुत्यतया पारसाविक सिद्धा गा का विवेचन सथा प्रतरदन किया गया ही तन 
प्रसंग वश-व्यावहारिक सिद्धान्ता वी ओ चचा हो गई है । युक्ति तक प्रमाण तथा उपयोगिता को हू! 
से बतमान समय में आयसमाज के पारसायिक आर व्यावहारिक सिद्धान्त मानत समाज के मि” 
खमा तथा कट्टा को, दूर कर नव जोबन सं वार करन क, उत्तम साधन हू । 
ऋषि दयानन्द ने इन द!नां प्रकार फे सिद्धान्तों का विवेचन ओर प्रतिवदेन सत्य श्रा 
में किया हे । इन काम्तिकारी सिद्भान्तों के होते हण भी क्या कारणा दे, कि इम पीढ़ी के आय यूनो मे 
आयसमाज के प्रति असन्तोप विशोट तथा उपेन्ना के भाव प्रचल हो रहे हैं। मरी सम्मति में इसका 
मुख्य कारशा यह हे हि बर्तभान सनथ की अनिवाय परिल्थितियाँ तथा विदेशी राज्य के कारण आय 
समा त के पारमाथिक सिद्धान्तो ओर व्याबटा' रक सिद्धान्ता में अन्तर और दृरी गहरा होनी जा रही ह | 
मनोविज्ञान का सिद्धान्त हे कि न प्युचक हृदय, आदश ओर व्यबहार में जहाँ कम से कम अन्तर होग्ग 
या दोनों एकरूप हांगे--उसी ओर आकृ होगा । 
ऋषि दयानन्द तथा उनके आन्दोलन की ओर, पंडित गुरुदत्त तथा पंडित लेखराम ओर 
स्वामी श्रद्धानन्द जेल युवक कयां आकृषट हुए | इन यूतो ने स्वामी दस'नन्द के जोवन मे ब्र्चय आर 
त्य के पारगाथक सिद्धान्तों को लिबित रूप सं चरिताथ होते अनुभव किया था । ऋषि दयानन्द का 
।स्तिकवाद्‌ ~ उनके लिये $वज्ञ दाशनिक चचा का विपय नहीं था -उन्होंने इस अपने जीवन में 
व्यावहारिक रूप दिया था । जंगल मे अकले भटक कर--घनोआवादियां में अडले सचाई का प्रचार कर 
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आय का आगामी अङ 
आये समाज वच्छोवाली के वार्पिकोत्सव के कारण आर्य का आगामी अङू 
३०। ११। ४४ को प्रकाशित होगा । २५; २६ को आये समाज वच्डोतराली क 
वाषिकोत्सव होने के कारण अगले मप्ताह आर्य प्रकाशित न होगा । 


४ 

स आस्तिकवाद्‌ वरमात्मा की सत्ता का अनुभव किया था। वह बचन द्वारा भी इसका प्रचार करते भै-- 
रौर व्यवहार व कमें द्वारा भी । 

ऋषि|दयाननद के जीवन पर सुददम निरीक्षण की जिये--घर पर पारमार्थिक शिव-शरौर प्रत्यक्ष 
दुख रहे - व्यावहारिक शिव के स्वरूप ओर सामथ में दिख रहे-अन्तर-भेदभाव-तथा परस्पर विरोध 
गे देग्व कर मनके हृदय में शङ्का पेदा १इ--जिज्ञासा पदा हई बह इस 70)8i0९07।।४ वाणी और व्य- 
(हार की भिन्नता को न सह सके । घर से निकल पड़े--जीवन भर पारमार्थिक सिद्धान्तो और व्यावहारिक 
सेड्ान्तों की पकमूपता- उनमें कम से कम अन्तर--भेदभाव को स्थापित करना ही अपना मुख्य 
!देश्य बनाया । इसी सिद्धान्त प्‌र चलते हुए, भोगी वेरागियों, मठधारी ब्रहाचा रियों, गद्दीधारी 
दान्तियों से घृणा और असन्तोप पैदा हुआ । इसी भावना के कारण उन्हें भूखे ब्र द्मणों-- पराघधीन देशी 
ज्ञाओं तथा नोकरी पेशा त्रिय जातियों, पराबलम्बी कूप मण्टूक वेश “ओर ड्पेज्षित शुद्रव्ण की 
स्थति को देख कर, गुगाकमानुसार बगा व्यवस्था कायम करने की, प्रबल भावना पैदा हइ । 
उध्यकालोन वेद-भाष्यकारां ने, वेदों को अव्यावहारिक कमकाण्ड परक-व्यारयाशों 
था वदान्त ज्ञान प्रधान-अक़ियात्विक अध्यात्म वाद के द्वारा, मनुष्य जाति के लिये 
हेल मात्र देखने तथा पूजा करने की वस्तु बना दिया था। ऋषि ने हरेक मंत्र को व्यावहारिक और 
गारसाथिक व्याख्या कर वेदों की व्यावहारिक उपयोगिता का दिग्दर्शन कराने के लिये-उनमे विश 
प्रान शिल्व कला तथा विमान यान ओर सामाजिक व्यवहारिक राजधर्म, सामाजिक संगठन का प्रतिपादन 
किया । महात्मा बुद्र मुख्यतया व्यवहारवादी थे - वह कोरे कम काण्ड तथा निरे ज्ञानबाद की चर्चाओं 
से परेशान भारत समाज को कमवीर बनाने के लिये मुख्यतया व्यावहारिक धमे और कर्म वाद पर बल देते 
थे । वेद तथा परमाथ से सम्बन्ध रखने वाले सिद्धान्त की उपेन्ना करना उचित समभे थे। इसके वाद 
दूसरी प्रतिक्रिया कुमारिल भट्ट ओर शंकराचाय से दी--उन्होने व्यवहार, हश्यमान कम को मिश्या कह 
केर कोरे अकमेण्य पारमार्थिक वाद्‌ का प्रचार किया-वेद भाष्य तथा दाशनिक चर्चाओं की व्या- 
ख्या इस ढंग से की, ओर देश के ब्राह्मणों और दाशनिवों को अव्यावहारिक बना दिया । ऋषि दयानन्द 
ने इन दोनों विचारधारां का समन्वय किया । सत्याथ प्रकाश में पारमार्थिक सिद्धान्तों ओर व्याबहा- 
रिक सिद्धान्तो का समन्वय स्थान २ पर दिखाई देता हे । आय समाज के सिद्धान्तों के अनुसार चह 
आस्तिक वाद व आदशेवाद निःसार है. जो हमारे व्यावहारिक जीवन को प्रभावित नहीं करता । जब 
एक आय युवक अपने घरो तथा अयमसमाज आन्दोलनों में, आयं समाज के पारमाथिक सिद्धान्ता 
शरोर ब्यहारिक जीवन में भारी अन्तर को देखता हे--उस समय उसके हृदय से आयसमाज के प्रति अ- 
सन्तोप विद्रोह तथा उपन्ना के भात्र पेदा होते ₹-मब वह अपन बड़ों को संध्या में दीनाः स्याम शग्द्‌: 
का पाठ करने के सा०२ विदेशी राजशक्ति नथा धनिर्या के सामने दानता के बचन कहते मुनता है -- वह 
हेरान हो जाता है। उपी प्रकार से स्वदेशी र्व॒राज्य तथा आय सभ्यता के समथकों को, विदेशी वेशभूषा तथा 
बिदेशी संस्कृति और बिदेशी साहित्य में लवलीन होते हुए देस्वता है तो वह भी उधर प्रवृत्त हो जाता है । 
युवकों फे इस असन्तोष को दूर करने ओर आयसमाज के मिद्धान्तां का प्रचार करने का मुख्य उपाय यही 
हे क्िहम में से हरेक व्यक्ति पारमार्थिक सिद्धान्तों तथा व्यावहारिक जीवन के भेदभाव को कम स कम 
करने का यत्न करे । किसी एक सिद्धान्त को केन्द्र बना कर, उस अपने जीवन में चरितार्थ कर, उस 
सिद्ठान्त के जीते जागते प्रचारक बनने का संकल्प करें; तमी हम ऋषि दयानःद द्वारा प्रतिपादित सिद्धान्तों 
की सच्ची अछता सिङ कर, संसार को मानव जाति तथा येक शक्ति को इस तरफ आकृष्ट कर सकेंगे । 


4 
झायसमाज के सिद्धांत ग्रन्थ सत्यार्थ प्रकाश के विषय में-- - 

सिंध सर्कार ने डिफेन्स आफ़ इंडिया की आइ में सत्याथ प्रकाश के १४ वें समुल्लास को 
ज़ब्त करने की न्ना दी हे इस मम्बन्ध मे निम्न लिखित जानकारी संभावित आशंकाओं का निरा- 
करण करने के लिये दी जाती है । 

[ कई लोगों का दिचाग् है कि सत्यार्थप्रकाश वे पहले संस्करण में जो १८७४ ३० में राजा 
जयक्ृष्ण दास जी के प्रबन्ध में प्रकाशित हुआ था, तेरहवाँ तथा चोदहवाँ समुल्लास विद्यमान न थे। 
उम सत्याथप्रकाश में केबल बारह समुत्रास ही का होना उनके पन्न मे सब से बड़ा प्रमाण है। हम 
एप्त लोगों के सम्बन्ध में कुछ न कह कर उन्हें "१८७५ ३०” के सस्करण के दशाम समुल्लास के अन्तिम 
अंश की इन पंक्तयों के पढ़ने का अनुरोध करते हें । आशा है वे शान्त चित्त से इन पंक्तियों को पटटेग 
आर अपने मत को बदलने का यन्न करेग । लीजिये, वे पंक्तियाँ निम्नांकित हैँ-- 

“ए दृश समुज्ञास शिक्षा के विपथ में लिखे। इसके “आगे आर्याबतंवासी मनुष्य, जेन, 
मुसलमान ओर अंग्रेजों के आचार अनाचार सत्यासत्य मत मतान्तर के म्वरदन ओर मण्डन के 
विपय में लिग्चा जावेगा । इनमे से प्रथम समृल्लास छार्याचते में निवासी मनुष्यां के मत मतान्तर के 
खण्डन ओर मशठन के विपय में लिखा आवेगा । दूसरे समुल्लास में जैन मत के खण्डन ओर मण्डन 
के जिषय में लिम्या जावेगा । 

तीमरे में मुमलमानों के मत के विषय में खण्डन ओर मण्डन लिखग्र धोर चोथ 
में अंग्रेजों के मत में खणडन और मडणन के विपय में लिखा जावेगा । सो जो देखा चाहे 
खण्डन और मण्डन की युक्ति, उन “नाग”? समुल्ञासां मे देख लो । ( प्रश ३०७ ) 

साथ ही सत्याथ प्रकाश की एक ओर त्रिशेपता की ओर हम वियारकों का ध्यान खींचना 
चाहने है वह यह है 5 इस समय हमारे देश में क्या; संस.र में जितन भी विविध धर्मों का मजड़वां 
के मज्ञहबी ग्रन्थ, बाइबल पुराण गुरुषन्थ साहब तथा कुरान आदि ग्रन्थ मिलने हैं. उन सबक निर्माण 
के पिपय में यह बात निविवार रूप से सिद्ध है क्रि लह़ किसी एक व्यक्ति कें दिमाग की रचना नहीं । 
उनके 8607 ५0) मे ग्रन्य लेखक में एक व्यक्ति को समन्वय कारिणो विचार धारा नही दिखाई 
दती । सत्याथ प्रकाश हो ऐसा विशेष सिद्धात ग्रन्थ हैं जोक एक व्यक्ति के व्यक्तित्व की विद्ठत्ता की 
चमत्कारिणी-छाप स॑ अक्रित हे । इस मुख्य लेखक को व्यक्ति गत बिचार घाराआ में परिचतन करने 
या कांट छाट करने का किसी व्यक्ति ब समुदाय को अ घकार नहीं है यदि किसी को इस पुस्तक में 
पःरवर्तन करने का अविकार है ता बह केवल मात्र स्वाभी दयानन्द को ही 

अन्य सजहवी किताबों के प्राग्म्भक ओर लेखक भिन्न र व्यक्त है उनमें परिवतन हो सकता 
हे कुरान की आयतें मुहम्मद साहेब के हृदय मे प्रकट एई परन्तु उनके लेखक मुहम्मद साहेब नहीं थे, 
इस प्रकार से बायत्रल के लेखक तथा कतां भी भिन्न २ व्यक्त है इत्यादि 

सत्याथ प्रकाश की रक्षा करने के दिपय में सिंध सर्कार की स्याथ प्रकाश विरोधिनी 
आज्ञा का भंग करने के लिए कानूनो चाराजोई तो की आयगो, परन्तु हममें स हरेक आयं को अभी 


६ 

'से व्यक्ति गत रूप सत्याग्रह करने के लिये तैयारी शुरू कर देनी चाहिए-- व्यक्ति गत रूप से सत्याग्रह 
'करने बालों के लिये पहली शत यह होनी चाहिए कि स्वयं उन्होंने धत्याथ प्रकाश का अध्ययन किया हो। ऐसे 
व्यक्ति की इस वेयकिक सत्याग्रह में समिलित नहीं होना चाहिए जिससे स्वयं मत्याथ प्रकाश का अध्ययन 
न किया हो | समय पर चिच'र स्त्तंत्रता की नहर को रोकने के यत्न होते रहे हैं। कई वप हुए १८७७३ ० में 
इग्लड तथा अमरीक'सं नाल्टन 0७ on पम्फलट प्रकाशित हुआ था। इंग्ताडकी सरकार ने इस पम्३लेट 
का बेचना बन्द शिया | सुख्य पड्निशर ने अपराध स्त्रीकार कया । परन्तु डा० एनोवीसण्ट ने और मि० 
ग्रडेला ने इस आज्ञा का विचार स्व तव्य में बाधक ममझकर सरकार को चुनोती दी कि अमुर स्थान 
पर अमुक दिन अमुक समय हम इथ पुस्तक को बेचगे -उन्हांन अमा ही किया | सरकार ने उन पर 
भुक्रदमे चलाए । आखिर सरकार को हार माननी पड़ी और उसने सूचना दो कि अब इस पुस्तरु के 
बेचने पर मुकदमा नहीं चलाणए्गो | इस प्रस्वार मि० ग्रैडना और डा० एन्नीब संणट ने एक साधारण से 
ट्रेक्ट के लिये वेय क्र सत्याग्रह कर उस आज्ञा को रद कराया । कया सत्याथ प्रकाश जेसो क्रान्तिकारी 
दिव्य पुस्तक के लिये आवश्य स्ता पड़ने पर आय भाइ व्यक्तिगत रूप से-सत्याम्रह करने के लिए 
तेख्यार नहीं होगे -मिंघ सग्कार की इस आज्ञा क जारी होन क बाद, अपने कतव्य का >्श्विय करने 
के लिए हरेक आय को ऋषि दयानन्द की प्रथम एष्ठ पर अङ्किन घोषणा सामने रखनी चाहिए। 

भीमसेन 
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पुनजन्म (आवागमन) 
( लेखक--श्री महात्मा नारायण स्वामी जी ) | 
( १ ) 

यह आवागमन का सिद्धान्त वेदादि शाख्न प्रतिपादित है और एक समय ऐसा जग 
में माना जाता था। इख सिद्धान्त के मानने की जरूरत क्यों हे, इस पर विचार करने 
निम्न उत्तर दिया जा सकता है-- 

(१) संघार में कोई भी काम एक बार ठीक नहीं रह जाता बल्कि बार वार दुहरा 
जाता रता है । जैसे सृष्टि और प्रलय, दिन रात की तरद्द बार बार होती रहती है । सृष्टि 
उत्पन्न हो जाने के बाद, प्रत्येक काये की आपत्ति और पुनरावृत्ति होती रहती है। सूर 
चन्द्र आदि प्रायः सभी नक्षत्रों के ददय और अस्त की भवृत्ति बारबार हीती है, रे 
उत्पन्न होता है, सूख जाता है, फिर उत्पन्न होता है । इसी तरह प्रत्येक काय रिपीट (।१०९३ 
ददोता रहता है । फिर मनुष्य मर कर क्यों न पेदा हो ? 

(२) आत्मा का नित्यस चाहता है कि उसे एक के वाद दूसरा शारीर मिलता रहे । 

(३) कमे स्वातन्त्र से भी आवागमन की पुष्टि होती है । 

(४) जगत्‌ में मनुष्यों की विभिन्नता का एक मात्र समाधान आवागमन हे । 

(५) अनेक स्त्री पुरुषों की साक्षी, पूवजन्म के सम्बन्ध में उपलब्ध होती रवती है । 

ये ओर इस प्रकार के कारणों से, इस वाद की पुष्टि होती है । 


] [ आये १६ नवम्बर १३४४ 


(२) साइन्स इस वाद की पुटि करता है, शक्ति,स्थिति, नियम jaw of conservation 
९0९7६५ जिस प्रकार भौतिक जगत में लागू होता है उसी प्रकार आत्मिक संसार भी 
बसे प्रभावित है । जगत्‌ का शक्ति भंडार न कम होता है न बढ़ता है, और मात्रा में एक 
पा रहते हुए परिवर्तित होता रहता है । प्राणी संघार में इसी परिवतेन का नाम आवा- 
पन है । . 
(३)पूवं और पश्चिम सभी ओर के विद्वान्‌ इस वाद्‌ की सत्यता की गवाही देते हैं । बेद 
एक जगह कद्दा गया है-- 
पुनमनः पुनरायुमे आगन्पुनः प्राणः पुनरात्मा म॒ आगन्‌ पुनश्चक्षुः पुनः शरोत्रं म अगन्‌ । 
( यजुर्वेद ४।१५ ) 
झथात्‌ सुझ को मन, आयु, शारीर, आत्मा, चक्चु और श्रोत्रादि फिर फिर प्राप्त होते 
हैं । फिर एक दूसरी जगह लिखा हे | 
अप्सु अग्ने सौषधीरनुरुध्यसे । गर्भसन्‌ जायसे पुनः (यजु० १२।३६) 
अथात्‌ ( जो जीव शरीर छोड़ते हैं वे) जीव जल और ्औरौषधि में होकर फिर पेदा 
हं। 
फिर एक और जगद लिखा है-- 
प्रसह भरमना योनिमपञ्च प्रथिवीमम्ने । ख>»सज्य मातृभिष्ट ञ्योतिषमानपुनरा सहः ॥ 
( यजु० १२।३८ ) 
अथात्‌ हे प्रकाशयुक्त जीवन भरम होने के बाद, प्रथिवी और जलों में द्ोकर फिर 
होता है । 
ऋग्वेद मंडल एक के सूक्त २०, ३१, ५० और १४१ में भी इसी प्रकार आवागमन का 
[थन किया गया है । 
कठोपनिषद्‌ में नचिकेता के तीसरे प्रश्न के उत्तर में, जिसमें उसने यमाचा से पूछा 
कि मरने के बाद जीव रहता हे या नहीं, आचाये ने उत्तर दिया हे--- 
हम्त ते इद्म्प्रबच्यामि गुह्य ब्रह्म सनातनम्‌ । यथा च मरण प्राप्य आत्माभवति गोतम ॥ 
योनिमन्ये प्रपद्यन्ते शरीरत्वाय देहिनः । स्थाणुमन्येऽनुसयंति यथाक्रमं यथाश्रुतम्‌ ॥ 
( कठो० ५। ६।७) 
अथोत्‌ मृत्यु के बाद एक प्रकार के जीव शरीर ग्रहण करने के लिए ( जंगम ) योनियों 
ओर दूसरे प्रकार के जीव वृक्ष योनियों में, अपने ज्ञान और कमे के अनुसार, जाया 


े हें । 


गीता में भी एक जगद श्रीकृष्ण ने अजन से कहा है-- 
ने मे व्यतीतानि जन्मानि तव चाज़न तान्यहं वेद सर्वाणि न त्वं वेत्थ पर्रतप ॥ (गीता०४।५ 


सिद्धान्त अङ्कु ] [ 


अथात मेरे और तुम्दारे, दे अजुन बहुत जन्म वीत चुके हे, में उनको जानता हूं, पर 
तू नहीं जानता । 

(४) बाइबिल में धावागमन 

(क) तुम देखोगे कि मानवीयपुत्र वहां फिर आवेगा जहां पहले था? । 

(ख) ईश्वर का भेजा हुआ एक मनुष्य था There was a man sent from Gi 
J0hn 2. 2) इसकी टीका करते हुए ओरीजन कहता है कि जान दी वेपटिस्ट (०7 7] 
Baptist) का आत्मा इख शरीर से पहले मौजूद था | वह इसी बात को और स्पष्ट करते ६ 
कहता है कि यदि फेथलकों की सम्मति ठी# है कि आत्माबिना शरीरके था परन्तु मौउ 
जरूर था और अनिष्ट हतुओं से फिर शरीर में आयातो यह कथन कि cnt from Go 
( आवागमन पर दृष्टि डालते हुए ) जान के लिए कोई असाधारण बात नहीं थी? । 

(ग) ईसा से उस के एक शिष्य ने पूछा कि इसने या इसके माता पित्ता ने क्या प 
किया था कि जिससे यह अंघा पेदा हुआ--? आशय प्रश्‍न का साफ हे कि अंधा तो अवः 
पाप से उत्पन्न हुआ था परन्तु वह पाप कोन सा था ? 

(घ) आरीजन एक ईसाई विद्वान्‌ था, ओर आवागमन को मानता था--प्रायः शुरू 
सभी ईसाई इस सिद्धांत को मानते थे । उसने यहद आप लिखा हे--“यह रोगी होने ' 
हालत मनुष्य की प्रारम्भिक अवस्था नहीं दो संकती । यह्द पहले जन्म में इश्वराक्षा के विरु 
पाप करने का फल है" । 

(च) रोम के पादरी ( ation fathers Namesings syneems, a 
H]2८।7९) खुले तौर से नये जन्म होने का समथन किया करते थे" । 

(छ) सन्‌ ५५१ ६० कुस्तुन्तुनिया की कोंसिल ने ओरिजन के प्रचारित आवागमन 
सिद्धांत का खंडन किया आर ईसाई घमे के लिये निषिद्ध ठहराया गया । इसके बाद पादरि 
ने इसका विरोध करना शुरु किया | परन्तु फिर मी ओरिजन की बहन Clemans Als 


Sr ऊ er nd a Tremp mes a us nos ~ 


(I) Thou shall sea the son of man ascend up where h° was befo 
(John VI. 62) 

(2) “And if the Catholic opinion hold good, as not propagated wi 
the body, but existing previonsly and for various reasons clothed 
flesh and blood, this expression sent from god will no longer 8 
extra ordinary as applied to John.” 

(3) Which did son, this man or bis parents, that he was born blind 
(John IX 2) 

(4) Reincarnation by walker p. 84. 

9 Dop. 236 and 237 


fi 
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१07९0५५ इस वाद की बराबर शिक्षा देती रही ओर इसे दिव्य परम्परा प्रकट करती रही 
{सका आरम्भ उसकी सम्मति में ईंधरा के शिष्य संटपाल ने किया था ओर उसे विहित ठह- 
या था? । 

(ज) सन्‌ ३८४ में एक ईसाई मजिस्ट्रेट ने ७ व्यक्तियों को इसी वाद के मानने के कारण 
त्यु दंड दिया था । (२) इटेलियन केथारी एक दूमरा संप्रदाय था जो आवागमन को मानता 
जिसके विरुद्ध ह्ली अशुद्ध विश्वास (॥८r०n७०५ ९९) रखने का इलजाम था । सेंट 
पैमिनिक (5076 Don!i7०) ने पूछु-ताछु करके उन्हें दंड दिया था, परन्तु केथियो छिप 
र इस वाद का प्रचार करते रहे । इम संप्रदाय का कुछ वचा खुचा भाग अब रूप में हे' । 

(५) योरुप आदि के दाशनिक 

(१) ओविड (07१) ने पाइंथागोरस पर एक कविता लिख कर उसमें प्रकट किया 
है कि मृत्यु पुरानी सामग्री को नये रूप में प्रकट होने का नाम हे | आत्मा वही रहता हे परंतु 
पुराना रूप जाता रहता हे --- कभी उसका एक नाम होता हे कमी दूसरा? । 

(२) हरमेन लोजे (Herman Lote) ने Pers0na)ifण पर विचार करते हुये लिखा 
है कि (Personality is the Key to Exislence ? ) अथोत्‌ व्यक्तित्व मानवी सत्ता के 
पकट करने की कुंजी है । Person शब्द Persona से बना है । जिसके थ ठ मुद्र का 
हकना (mask a cover for the face) हेन्न भाषा में एक कहावत है कि मनुष्य जिहोवा 
इश्वर) की मात हूँ । (man is the image or Jah0४aNh) जब मनुष्य 'जहोवा का रूप तो 
है तब उसके लिये परसन (7९7500) शब्द का प्रयोग उचित ही है । मुलफोड़ (५०7०) 
ने अपने ग्रंथ Rep॥।० ०£ G०१ में जमन के विद्वानों रटेहल आर फोशमर (9४2॥] 
ind Froshamner) के हवाले से लिखा है कि मनुष्यत्व ईश्वर की छाया है | यह बह परदा 
है जिसके द्वारा ईश्वर अपने को व्यक्त किया करता है” । शलिंग ने इसी बात को स्पष्ट करते 
हुए लिखा है । “आत्मा पत्थरों में सोता है, वृक्षों में श्वास लता हे" । पशुओं में गति करता 
है ओर चेतना को मनुष्यों में जागृत करता है | ये सब आवागमन के रूपान्तर ही हैं । 


SS US SN ~ तन आओ 


~ 


(t) Romans ४ ]2, 4, ]9. 

(2) Reincarnation hy walker p. 227 

(3) Death socalled, is but old matter dressed in some new form. X x 
xX The form is only changed, the wax is still the same, x x Now called 
ny one, now by another. x Xx (Dryden's tremolation, qovtied by wolker 
३९९ |). 24). 

(4) Huminity is the shadow of Deity, the veil through which the abs- 
olute tries to reveal Himself. ( Reincarnation p. 24 ) 


(5) ‘Sleeps in the stone, breathes in the plant, moves in the animal, 
andl wakes up to consciousness in man.” (Schelling) kK 
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RSS SII ललभलनलुललल बनना मा 


(३) अफलातून ने लिखा है कि जीव (शरीर रूपी) अपने वस्र को सदैव नथा बनाता 
रहता हे' । 

(४) बाकर ने एक जगह लिखा है--“ रोगी होना मनुष्य की असली द्वालत नहीं हो 
सकती । यह पुराने जन्म की उस इच्छा का परिणाम हे जो (स्वास्थ्यप्रद) दिव्य नियमो के 
विरुद्ध आचरण करने को भूल की गई थी । 

(५) गनोस्टिक और मैनेकियन (6705६० 824 ७20००h९॥7) ईरान अर असीरिया 
के संप्रदाय आवागमन में विश्वास रखा करते थे? । 

(६) इटली क ननो अर कम्पेनेला (Companalla) पुन जन्म को मानते थे । 

(७) आत्मन्न पेरासेल्सस (?47१८०।७१०१) बोहमी (०h m९) स्वीडन वग तथा जमन 
क दाशनिक शोपन होर लेसिंग (९५५2) हीगल्ल, लीबनिटन (Teebnifs) हडर और 
फिचटे तथा इङ्गलेंड के केम्त्रज के मेटोनिस्ट (40788) प्रायः सभी तथा हैनरी सोर 
(Henary M07०) कडवथ (C१४०7) और न्यू इस आवागवन क बाद के पोषक थे । 


(६) पिछली स्मृति का न रहना 
(१) लोटिनस ने पिछले जन्म की स्मृति न रहने के संबन्ध में लिखा है कि दूसरा शरीर 
असली लाथ नदी है जिसके संप$े में आने से पिछली बातें म भूल जाते हैं” । 
नोट--यूनान में इस नदी के लिये कल्पना की गई है कि इसमें भ्नान करने से पहल 
हाल सब भूल जाते हैं । 


(२) कुछक उदाहरण ऐसे भी मिलते हें जिनमें पिछले जन्म की स्मृति बाकी रहती है। 
उनमें से कुछेक का विवरण इस प्रकार हे-- 

(क) पाइथागोरस की अपने अनेक जन्मों की स्मृति थी । इम्पीडोकिल्स £0१९8 
को भी इमी प्रकार अपने पिछले जन्म याद थे उसने लिखा है कि एक जन्म में वह स्त्री था । 

(ख) सर वाल्टरस्काट ने अपने जीवन में पिछले जन्म की स्मृतियां आर अनुभवों को 
प्रकट किया है । (२) इसी प्रकार वालबर लिटन (३iwher 2 tton) ओर इडगर पो 
(E७7 & ०९) ने भी अपने अनुभवों को प्रकट किया हे" । 


os —— नल 


I ता 5 


(I) The soul always wears her garmentsa new: (slate) 

(2) Reinearnation by walker 0. 94 

(3) Dop. 226 
‘Body is the true river of “Lathe” for souls plunged into it forget 
all”. 
(4) Life of sir Walter scot by Lockhart first Edition vol IL 9. li4 
(6) Reincarnation by walker p. 37-40. 
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(ग) पिछले २० वष के भीतर इस देश में एसे अनेक उदाहरण नोटिस में आये हैं । 
जिनमें से ए% का दम यद्वां उल्लेख करते हैं । देहलो के श्री रङ्जबद्दादुर माथर की नौ साला लड़की 
अपने पिछले जन्म का हाल बतलाती है । उसका कहना है कि वह पिछले जन्म में मथुरा 
निवासी पं० चतुभज की पुत्रो ओर श्री केदार नाथ चौबे की पत्नी थी--इसको पहली बार ही 
इन बातों की तसदीक के लिये मथुरा ले जाया गया तो उसने अपने पिता और पति के घरों 
की पहचान कर उसमें एसे पते की बात बतलाइ कि जिनके स्वीकार करने के लिये घर बालों 
को बाधित होना पड़ा, इसी प्रकार से अन्य उदाहरणों में छोटे बच्चों ने अपने पिछले जन्मों 


के द्वालात बतलाए और तसदीक करने पर ठीक प्रमाणित हुए१ । 


कुछेक फुटकर बातें 
(१) ताउइञ्म में जीव के तीन अवयव माने जाते हैं--(१) क्यीई--यह पेट में रहता 
है और शरीर के साथ मर जाता हे। (२) लिंग जो छाती ( ट्टदय ) में रहता हे--यह अवयव 
भृत्य के बाद कुछ देर तक रहता है उसके बाद नष्ट हो जाता है । (३) इयून--यद्द मस्तिष्क में 
रहता है ओर आगे क जन्मों में नये शरीरों के खाथ जन्म लिया करता है। 
(२) डाक्टर ऐनीवीसेत्ट--आत्मा एक शरीर छोड़ कर १५०० वष के बाद जन्म लेता 


है । रोमन्स की आत्मा, इसी अवधि के बाद अगरेजों में आई हे । 


(३) मुखलमानों के सूफी संप्रदाय वाले आम तोर से आवागमन को माना करते थे । 
मौलाना रूम ने अपनी जगते प्रसिद्ध मसनवी में लिखा है कि मेने ७७० जन्म देखे हैं और 


(१) आवागमन के सन्बन्ध में दो आक्षेप किये जाया करते थे -- 


(क) यदि पिछला जन्म है तो उसकी स्मृति क्यों नहीं रहतो । इस आक्षेप का समाधान इस प्रकरण में दी 
हुईं घटनाओं से हो जाता है । इसके सिवा योगदशन में विधि बतलाई गई है जिससे कोई भी इस विधि से काम 
लेकर पिछले जन्म का हाल जान लिया करता है--“संस्कार साचात्करणातपूवेजाति ज्ञानम्‌? (योगदशन ३।१८) 
अर्थात्‌ चित्त में मोजूर पिछले जन्म के संस्कारों के साचात करने से, पहले जन्म का ज्ञान योगी प्राप्त कर लिया 
करता है । परन्तु यदि प्रत्येक की नियम की भाति पिछले जन्म की बाते याद रहा करती तो उससे बड़ी अशांति रहने 
की सम्भावना ददो सकती थी । 

(ख) भूले हुए अपराधों का दण्डविधान अनुचित है । इसका समाधान यह है कि बुरे संस्कारों, बुरी 
वासनाओं ओर बुरी स्मृतियां का चित्त में दोना प्रमाणित करता दै कि उस चित वाले ने पहले जुरे कर्म किये थे जिनके 
ये चि हैं | 


सिद्धान्त श्रद्भु॒] [ १३ 


बनस्पति की तरह बराबर उत्पन्न होता रहा हूं (२) बहुतेरे मुसलमान भी आवागमन को 
मानते हैं? । 

म्व और नक--सीमिटिक जातियां, जिनमें आवागमन नहीं माना जाता है उन्होंने 
प्राणियों का एक ही जन्म मान कर, उस जन्म के किए कर्मो के वदले में, सदा क लिए 
रूह के रवे या नक में जाने की कल्पना की थी । परन्तु जब आक्षेप हुए तो उनमें से ईसाई 
विद्वानों ने जिनमें मख्यतया रोमन केथोलिक पादरी शामिल थे, एक वाद उपस्थित किया 
जिसमें परगेटी (?प7४2०75) की कल्पना मुख्य थी । परगेट्री एक स्थान विशेष का नाम 
हे जिसमें आत्माएं मृत्यु क वाद जाकर, छोटे २ ज्षन्तव्य अपराधों से छूट जाती हैं और 
कठोर अपराधों--पापों के बदले, जिनका प्रायश्चित्त नहीं हो सकता, दंड भुगतती हैं । 
इनके सिवा ईसाइयों के बुद्धिवादी प्रोटेस्टेंट संप्रदाय ने स्वगे नरक के अनेक दरजे तजवीज 
किये? । जिनमें से प्रत्येक दरजे में पापी उतने ही समय तक रक्खा जाता है जितना 
समय उसके दंड भुगतने के लिए काफी होता ह्वे" । 


(८) वेदिक घर्म आशा का घम है--उपसंदार 


आवागमन का उपर्युक्त विवरण देने के वाद अन्त में यह बात निःसंकोच कही जा 
सकती है .कि वेदिक घम आशाका धम है और इसके द्वारा प्रत्येक वेदिक धर्मी को मोक्ष 
का प्राप्त करना अनिवार्य है और इस अनिवायता का साधन आवागमन है । आवागमन के 
द्वारा मनुष्य का उस समय तक सुधार द्वोता रहता है जब तक उसकी शारीरिक और आत्मि- 
कोन्नति नहीं हो जाती ओर वह मोक्ष प्राप्त करने के योग्य नहीं बन जाता । इसीलिए बेद ने 
मनुष्यों के कल्याण के लिये ही, अन्य शिक्षाओं क सदृश, इस वाद की भी शिक्षा दी है। इसी 
लिये संसार क समस्त प्राणियों के लिये यह आवश्यक है कि इस शिक्षा से लाभ इठावें । 


(१) हफ़्ता सद्‌ हफ़ताद कालव दीदाइञ्रम | 
दमजू सब्ज़ाह बारहा अवीदाह अम ॥ मसनुई मौलाना रूम 
(2) Purgatory=a place in which sonls after death are purified from 
veniel and suffer punishment for Inortal sins not atoned for, (Rein 
earnation p. 35) 
(3) Many grades of Existance in heaven shall. 


(4) Pumishment for sin can not continue longer than the sin contig- 
ued, (Do p. 36) 
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वद आर वण व्यवस्था 
( लेखक :--भी यु० प्रियत्रत जी वेदवाचस्पति, आचाय्यं गुरुकुल विश्वविद्यालय कांगड़ी ) 
८455६ १:०५ 
(१) वर्ण व्यवस्था का वैदिक रूप 


वेद के पुरुष सूक्त भें, जहां पुरुष नामक भगवान्‌ से समप्र सृष्टि की उत्पत्ति का 
वणेन किया हे, पुरुप-समाज अथात्‌ मनुष्य-समाज की उत्पत्ति का वणेन करते हुये उसे चार 
विभागों में बांटा गया ह्वै । इन विभागों के नाम हैं ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य और शूद्र । मनुष्य- 
समाज के इन चार विभागों का बणन करने वाला पुरुष सूक्त का निम्न मन्त्र है :-- 


त्राह्मणोऽस्य मुखमासीद्‌ वाहू राजन्यः कृतः । 
ऊरू तदस्य यद्वेश्यः पद्भयां शूद्रो अजायत ॥ 
ह ऋग० १०।६०।१२ यजुः ३१।११ 
ब्राह्मणोऽस्य मुखमासीदू वाहू राजन्योऽभवत्‌। 
मध्यं तदस्य यद्वेश्यः पद्भयां शूद्रो अजायत ॥। 
अथव० १६।६।६ 
अथोत्‌-“( ब्राह्मणः ) ब्राह्मण ( अस्य) इस मनुष्य समाज का (मुखं ) मुख ( राजन्यः ) 
क्षत्रिय ( बाहू ) भुजायें ( कृतः) बनाया गया है ( यद्‌) जो (वेश्यः) वेश्य हे (तत्‌) बह 
( ऊरू) जधायें हैं, ओर ( पद्भयां ) पेरों के लिये ( शूद्रः ) शूद्र ( अजायत ) बना ह्वै ।” 
अथव वेद का मन्त्र थोड़ से पाठ भेद के साथ वही है जो ऋग्वेद और यजुर्वेंद का 
हे। अथव वेद में छगू ओर यजुः के “बाहू राजन्यः कृतः” के स्थान में “बाहू राजन्य: अभवत्‌?” 
ओर “ऊरू तदस्य यद्वैश्यः” के स्थान में मध्यं तदस्य यद्वेश्य:” ऐसा पाठ हे। अथववेद के 
“बाहू राजन्यः अभवत्‌” का तो वही अथ है जो “बाहू राजन्यः कृतः” का है। “मध्यं तदस्य 
यद्वैश्यः? मं ऋग्‌ और यजुः के “ऊरू” के स्थान में अथवे में “मध्य” का अथ जंघायें होता 
है ओर “मध्य” का अर्थ वीच का हिस्सा होता है। अथव वेद में प्रयुक्त हुये “मध्य” 
शब्द ने ऋग्वेद और यजुर्वेद के “ऊरू” शब्द की व्याख्या कर दी है। अथवे वेद के “मध्य” 
शब्द के प्रयोग से यह प्रतीत होता है कि कि शेष दोनों वेदों मे प्रयुक्त “उरू” शब्द को शरीर 
के मध्य हिस्से का उपलक्षण समझना चाहिये । अथात्‌ “ऊरू” का अथे जंघार्य और जंघाओं 
से उपलक्षित पेट करना चाहिये । पेट और जंधायें ही शरीर के मध्य भाग का निमाण करते 
हैं । फलतः मनुष्य समाज के शरीर का मध्य भाग वेश्य को समझना चाहिये । 


i I SN लीड EGON IU OSES I SGU OT SG TEE EES SES IIE EDI नल कक नकल “++ धशिनअमनमनण- अफिजन कं: 


१, लेखक के लिखे जारहे बृद्दत्‌ ग्रन्थ “वेदों के राजनेतिक सिद्धान्त” के ''समाज-संघटन और उसकी 
आर्थिक व्याख्या” नामक अध्याय का एक अंश । 
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यह मन्त्र वेदिक धम्म के समाज-संघटन सम्बन्धी वण-व्यवस्था सिद्धान्त का प्रधान 
ओर आधार भूत मन्त्र हे । वणा व्यवस्था के मस्बन्ध में अन्यत्र वेद में तथा बेदिक साहित्य के 
अन्य ग्रन्थों में जो कुछ लिखा गया है वह इसी मन्त्र की चिस्तृत व्याख्या ओर भाष्य मात्र है । 
इस मन्त्र पे जो निर्देश निकलते हैं उन्हीं को प्रकारान्तर से वेद मं अन्यत्र तथा वेदिक सादित्य 
के ऋषि कृत दू“रों ग्रन्थों मं विस्तार के साथ कद्दा गया है। इसलिये समाज संगटन के 
सम्बन्ध मे इस महत्व पूण मन्त्र से जो निर्देश निकलते हैं उन्ई जरा ध्यान से देख लेने की 
आवश्यकता है :--- 

(१) पहली बात तो जो मन्त्र को पढ़ते ही सब से प्रथम ध्यान म॑ आती है वह यदद 
है मनुष्य-समाज को ब्राह्मण, क्षत्रिय वेश्य और शूद्र इन चार विभागों में विभक्त होना चाहिये 
किसी भी राष्ट्‌ म रहने बाले लोगों को अपने जन-समाज को इन चार विभागों में विभक्त 
करके रहना चःहिये। 

(२) दूसरी बात जो मन्त्र को गम्भीरता से पढ्ने पर स्पष्ट ध्यान म आती है वह यह 
है कि अन्त्र में मनुष्य-समाज को मनुष्य शारीर से उपमा दी गई है। जेसे मनुष्य शरीर में 
मुख, हाथ, पेट और पैर होते हैं बसे ही मनुष्य समाज में मी मुख, हाथ, पेट और पेर होते 
हें। जेसे शारीर के मुख हाथ आदि अंग मिल कर शारीर का निर्माण करते हैं वेसे ही $ समाज 
के मुख हाथ आदि अंग मिलकर समाज शरीर का निमाण करते हैं । मनुष्य शरीर की भांति 
समाज भी एक प्रकार का शरीर ( 07क्ाiऽीँे ) है । जेसे शारीर की पुष्टि ओर उन्नति के 
लिए उसके प्रत्येक अंग का पुष्ट और उन्नत होना आवश्यक हे वेसे ही किसी जन-समाज्ञ की 
पुष्टि और उन्नति के लिए भी इसके प्रत्येक अंग का पुष्ट और उन्नत होना आवश्यक हे । जैसे 
शरीर के किसी अंग की अपुष्टि, और उसके किसी अङ्ग का रोग समग्र शारीर के लिये घातक 
हो जाते हैं उसी प्रकार जन-ममाज के किसी अंग की अपुष्रि, उसके किसी अंग की अवनति 
समग्र समाज की अबनति ओर हीनता का कारण बन जाती है । इसलिये समाज की उन्नति 
फ लिये उसके सब अ का का उन्नत होना आवश्यक है । 

(३) तीसरी बात जो मन्त्र के शब्दों से निकलती है वह यह है कि मन्त्र मे ब्राह्मण 
दादि को मुखादि कहा गया है । ब्राह्मण आदि का यह सुख आदि के साथ रूपक ब्राह्मण आदि 
के गुणों पर बढ़ा सुन्दर प्रकाश डालता है । ब्राह्मण आदि के मुख आदि के साथ इम रूपक 
से ब्राह्मण आदि के गुणों पर किस प्रकार प्रकाश पड़ता है. यह शरीर में मुखादि के कार्या को 
देखने से स्पष्ट हो जाता है। 

१, ब्राह्मण समाज का मुख है । अब ज़रा मुख के काय्य और गुणों पर दृष्टि डालिये। 
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१. यद्वां मुख से तात्पर्य सारे सिर से हैँ। संस्कृत साहित्य में मुख शब्द सारे सिर या चेइरे के लिये 
बहुधा प्रयुक् द्वोता है “चन्द्र इव सुखं”? यह मुख चन्द्रमा जेसे मनोहर है- इत्यादि वाक्यां में सुख से तात्यय॑ सुख 
द्र से नदीं दोता । प्रत्युत सारे सिर या चेहरे से होता है । 
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सुख में आंख, नाक, कान, रसना और त्वचा ये पांच ज्ञानद्रिये एकत्र हैं । शेप शरीर में केबल 
त्वचा ही एक ज्ञानेन्द्रिय है । इस प्रकार सुख में शरीर के और अंगों की अपेक्षा पांच गुणा 
श्ञान रहता है। ब्राह्मण जन-समाज का मुख है । उसमें समाज के क्षत्रियादिः'अंगों की अपेक्षा 
पांच गुणा अथात्‌ बहुत अधिक ज्ञान रहना चाहिये | मुख बोल कर अपने ज्ञान को दूसरों पहुं- 
चाता हे । ब्राह्मण समाज का मुख है । उसे अपना ज्ञान उपदेश द्वारा दूमरे लोगों तक पहुंचाना 
चाहिये । इम प्रकार जो लोग ज्ञान के अजन और अर्जित ज्ञान के प्रचार में लगे रहते हैं वे 
प्राह्मण हैं । मुख तपरवी है । कठोर से कठोर शीत के समय में भी जब कि हम सारे शरीर को 
वस्त्रां से ढक लेते हैं, हमारा मुख नग्न रहता हवै । ब्राह्मण समाज का मुख है । उसे मुख की 
भान्ति तपग्वी होना चाहिये । उसे शीतोष्णादि दन्द्रों को सहने का अभ्यास होना चाहिये । 
इसी के उपलच से उसे मानसिक चत्र में मान-अपमान आदि के इन््रों को सहने का भी 
अभ्यास होना चाहिये । मुख स्वार्थ-रह्वित और परोपकारी हे । सञ्चित ज्ञान को मुख अपने 
पास नहीं रखता । उसे ओरों को सुना देता है। मुख में प्राप्त हुये भोजन को वह अपने पास 
नहीँ रखना । वह उसे पचने योग्य बना कर पेट के अपण कर देता हे जहां से वह सब अंगों 
को पहुंचाता है । ब्राह्मण समाज का मुख हे । उसे मुख की तरह स्वार्थ हीन और परोपकारी 
होना चाहिये । उसे अपना सब ज्ञान और अपनी सब शक्तियें समाज के उपकार में लगा देनी 
चाहिये । यदि मुखस्दार्था हो जाये, अपने में प्राप्त हुये भोजन को अपने में ही रक्खे और कंठ 
से नीचे नहीं उतरने दे, तो सड़ांद होकर मुख स्वयं भी नष्ट हो जायेगा और सारे शरीर को 
भी नष्ट करेगा। इमी प्रकार रबार्था ब्राह्मण स्वयं भी नष्ट हो जायगा और समाजको भी 
नष्ट करेगा जो मुख की भांति ज्ञानवान्‌, ज्ञान का उपदेष्टा, तपस्वी, राथ हीन, ओर परोपकारी है 
बह ब्राह्मण है । 

२. क्षत्रय समाज की भुजाय हैं। भुजाओं में बलहे। जब शरीर पर कहीं से भी 
किसी प्रकार का प्रहार होता हे तो भुजाय आगे बढ़ कर उस प्रहार को अपने ऊपर ओढ़ती 
हैं । ओर शत्रु पर प्रहार करती हैं । प्रहार से स्वयं घायल होना स्वीकार करती हैं परन्तु शरीर 
' के अन्य अंगों को घायल नहीं होने देतीं। शरीर के शत्रुओं पर प्रह्मार करके उनके नाशा का 
प्रयतन करती हैँ । इसी प्रभार जो लोण अपने भीतर बल की विशेष वृद्धि करते हैं श्रोर उस बल 
से समाज की रक्षा करते हैं वे च्षत्रिय हैं । क्षत्रिय समाज के किसी भी अंग पर कहीं से कोई 
प्रहार, कोई अत्याचार, नहीं होने देगा । चहद आगे बढ़ कर प्रहार को, अत्याचार को, रोकेगा । 
स्वयं कष्ट में पड़ना स्वीकार करेगा--यहां तक कि मृत्यु तक का आलिङ्गन करने को भी उद्यत 
रहेगा--पर समाज के किसी अंग को अन्याय-अत्याचार से पीड़ित नहीं होने देगा। वह 
समाज की रक्षा ओर उसके शत्रुओं के विनाश के लिए सदा अपना रुधिर बहाने के लिये 
उद्यत रहगा । जो शरीर में भुजाओं की भांति समाजकी अन्याय और अत्याचार से रक्षा 
करने क लिये सदा तत्पर रहता है और इस कार्य्य के लिए सदा अपनी जान हथेली पर लिये 


सिद्धान्त अङ ] [ १७ 


फिरता है वह ज्ञत्रिय है | बह समाज की भुजा है । 

३. वश्य समाज का सध्य भाग है । शरीर के मध्य भाग में पेट का प्रधान स्थान है। 
पेट के काय्य से बेश्य के काय्य पर प्रकाश पड़ता है। खाया हुआ अन्न पेट में जाकर एकत्र 
होता है। पेट उस अन्न को बचा कर रस बना देता है ओग फिर उस अन्न को रुधिर में मिला 
देता है | रुधिर में मिला हुआ यह रस शरीर को प्रत्येक अङ्ग में पहुंच कर उसे- भोजन देता 
है, उसे पुष्टि ओर बल देता है। वेश्य समाज का मध्य है, पेट है। पेट जेसे शरीर के सब 
अङ्गां के लिये रस तयार करके, भोजन तय्यार करके, देता हे बेसे ही वेशय को समाज के 
ब्राह्मण आदि सब अङ्गां को भोजन तेयार करके देना होगा। समात्त काजो अङ्ग समाज 
शरीर के सब अंगों के भरण-पोपण का भार अपने ऊपर लेना है वह पेश्य कहा जायेगा । मध्य 
भाग में जघाय भी सम्मिलित की गई हैं। जंबाओं का काम चलना फिरना हे । जो जघाओं 
की तरह चले फिरेगा--देश देशान्तरों में आ जाकर व्यापार व्यापार व्यवहार करना और 
इसके द्वारा अपने राष्ट के जन-ममाज के भरण-पोपण का उपाय करना वेश्य का कत्तव्य है । 
ये वेश्य राष्टू शरीर के मध्य भाग होते हैं जिसके ऊपर उसके सब अङ्गों का जीवन निभर 
होता है । 

४. परों के काम के लिये शूद् हे । शूत्र समाज-शरीर का पेर है। पेरों का शरीर में 
क्या काम है ? पेर सारे शरीर को अपने ऊर उठाये रहते हैं। सारे शरोर को एक स्थान 
से दूसरे स्थान में ले जाते हें । म्वयं धून, मिट्टो, कीचड़ आदि में रहते हैँ परन्तु बाकी शारीर 
को साफ बचाय रखते हैं । परों में शोष शरीर की सेवा का ही यह्व एक विशेष गुण है। और 
कोई विशेष गुण पेरों में नहीं होता । जो लोग ज्ञान आदि विशेष गुण अपने अन्दर नदीं रखते 
आर इसीलिए वे समाज के ब्राह्मण आदि अन्य अज्ञों की सेवा का ही काय्य कर सकते हैं, 
उन्हें शूद्र कहते हैं । ये शूद्र लोग ब्राह्मण आदि की सेवा करके रनद ज्ञानाजन ओर ज्ञान-प्रचार 
आदि के कामां के लिये अधिक समय प्राप्त कर सकने में सद्दायता देकर राष्ट्‌ शरीर की सेवा 
करते हैं। यार्‌ ब्राह्मण आदि को अपनी सेवा के वस्त्र धोना, भोजन बनाना, वतन मांजना 
भाडू देना, सोर (हजामत) करना आदि सारे काम स्त्रयं ही करने पड़ें तो उन्हें उन के ज्ञाना- 
जन और ज्ञान-प्रचार आदि के कार्यों के लिये समय कम मिलेगा और फलतः वे राष्ट्र के 
लिये अधिक उपयोगी कार्य्य कम कर सकेंगे। शूद्र लोग उनकी इम प्रकार की सेवायें करके 
उन्हें राष्ट्र के लिये अधिक उपयोगी काम करने का अधिक अवसर प्रदान करते हैं। ओर इस 
भांति वे भी एक प्रकार से राष्ट्र के हित साधन का काम करते हैं। ज्ञान आदि विशेष गुण न 
होने के कार्ण जो लोग केवल समाज शरीर की सेवा का ह्वी कार्य्य कर सकते हैं उन्हें शुद्र 
कहा जाता हैं । 

४. चोथी बात जो मन्त्र को ध्य।न से देखने से प्रकट होती है वदद यह है कि ब्राद्याण 
आदि का विभाग घृणा पर आश्रित ऊच-नीच के भेद पर अवलम्बित नहीं हे । यहद विभाग 
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अपनी शक्तियों द्वारा समाज की अधिक से अधिक सवा कर सकने के भाव पर अवलम्बित 
हे। यह शरीर के मुख, भुजा आदि अङ्ग एक दूमरे से घृणा नहीं करते। वे एक दूमरे से 
सिल कर रहते हैं। वे एक दूमरे के सुख-दुःख को अपना सुख-दु:ख सममते हैं । मुख का 
दुःख जिस प्रकार सारे शरीर का दुःख होता है उसी प्रकार पेर क्रा दु.ख भी मारे शरीर का 
दुःख होता है । एक की पीड़ा सब की पीड़ा होती है और एक का सुख सब का सुख होता हे । 
जव पेर में कांटा चुभ जाता है तो पेग के ठम दुख को अपना दुख समक कर क्षत्रिय झुन। 
हसे निकालने के लिये अपनी अंगुलियों और नाखून वहां भेजती हे और ब्राह्मण मुख अपने 
दांत वहां भेजता है। शूद्र पेर का बह दुख दूर हो जाने पर ही इनको चेन पड़ती हे। यही 
अवस्था समाज-शरीर में उसके सुख, भुजा, पेट और पर ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य और शूद्रो की 
की होनी चाहिये । उनमें परस्पर के लिए किसी प्रकार की घृणा नहीं होनी चाहिये । उन्हें परस्पर 
प्रेम से मिल कर रहना चाहिये । एक दूसरे का सुख दुख उन्हं अपना सुख दुःख समना 
चाहिये । एक दूसरे की उन्नति श्रवनति उन्हें अपनी इन्नति-अवनति समभनी चाहिये । शूद्र का 
कष्ट और विपत्ति ब्राह्मण रो अपन। कष्ट और विपत्ति समझना चाहिये। ओर ऐसा समझ कर 
सब को मव के वष्ट और त्रिपत्ति दूर करने में तथा सुख और सम्पत्ति बढ़ाने में निरन्तर भर" 
पूर प्रयत्न करना चाहिये । उन्हें समझना चाहिये कि सबका जीवन सबके सहयोग पर अव- 
लम्बत है । उमालये "ई रसी से ऐसा ऊंचा नहीं है कि वह घमण्ड में चूर धोकर दूसरे से 
घृणा करने लगे। यदि कुछ उंच नीच है तो वद्द योग्यता और सेवा पर अबल॒म्बित है । जो 
जितना अधिक गुणवान्‌ है और जितना अधिक दूमरों की सेवा करता है वह इतना ही अधिक 
ऊँचा है । योग्यता और तज्जन्य सेवा के कारण ही उसे ऊंचा समक कर दूमरों को उसका मान 
ओर सर्कार करना चाहिये। अपने से अधिक योग्य और राष्ट्र की अपने से अधिक सेवा 
करने वाले व्यक्ति को अपने से ऊंचा मानना ओर ऊंचा मानकर दमका सत्कार करना सत्कार 
करने वाले 5पक्ति के आत्मा को चन्नत करता है और सत्कृत व्यक्ति को राष्ट्र-सेवा के लिये 
अर अधिक उत्साहित करता हे । इस प्रकार की सात्त्विक ऊंच-नीच के अतिरिक्त ओर सी 
प्रकार की ऊंच-नीच वेद के त्राण आदि विभाग में नहीं है। वेदिक उपदेश के वास्तविक 
रहस्य को न समभने के कारण आधुनिक हिन्दु समाज में प्रचलित जन्म पर आश्रित वणे व्य- 
वस्था में जो ऊंच नीच के भाव पाये जाते हैं वे घृणा पर अवलम्बित भाव वेद के अर्भष्ट 
ब्राह्मणादि विभाग में नहीं है | ब्राह्मण सब से ऊंचा इसलिये है क्योंकि वह सब से योग्य और 
राष्ट्‌ का सव से अधिक सेवक हे। शरीर में सिर का सब श्रगों से अधिक महत्व हे; क्योंकि 
सिर पर शरीर का जीवन सब से अधिक अवलम्बित है । इसी प्रकार राष्ट्र में ब्राह्मण का 
महत्व सब से अधिक इसलिये है कि उस पर राष्ट्र के जीवन की उन्नति सब से अधिक अव- 
लम्बित है । वेद का यह ब्राह्मणादि का विभाग योग्यता, सेबा, सहयोग और प्रेम पर आश्रित 
हे। इसमें घृणा ओर मानसिक तुच्छता का स्थान नहीं है । इस प्रकार इस सन्त्र में जो उपदेश 
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दिया गया हे उसका निष्कृष्ट थ यह हे ह प्रत्येक राष्ट्रका जन-समाज ब्राह्मण, क्षत्रिय, ३ 
ओर शूद्र इन चार विभागों में विभक्त होना चाहिये । जो लोग भान्ति-भांति के विद्या-चिज्ञ 
के क्षेत्र में जीवन लगाकर ज्ञान के संग्रह ओर संग्रहीत ज्ञान के प्रचार में लगे रहेंगे, तप 
का जीवन व्यतीत करगे ; सहनशील, स्त्राथं हीन और परोपकारी होंगे ब ब्राह्मण कहलाये 
जो लोग अपने अन्दर बल-वीय्थ का विशेष सम्पादन करेंगे और इस सख्छित शैक्ति कोर 
के लोगों की अन्याय-अत्याचार से रक्षा करने में खच करगे उन्हें क्षत्रिय कहा जायगा। 
लोग अपना जीवन भांति भांति के व्यापार-व्यवसाय करके भोजन वस्त्र आदि प्राकृतिक सम्प 
उत्पन्न करने और इम सम्पत्ति द्वारा राष्ट्र के लोगों का भरण-पोषण करने में लगायेंगे ₹ 
वेश्य कहा जायगा | जा लोग न तो ज्ञान-सञ्त्रय आर ज्ञान-प्रचार का काम कर सकेग छ 
न ही अन्याय-अत्याचार से राष्ट्‌ के लोगों की रक्षा तथा प्राकृतिक सम्पत्ति की उत्पत्ति कः 
उनके भरण-पोपण का काम कर सरग, जो लोग केवल ब्राह्मण आदि की सबा का हीक 
कर सकेंग उन्हें शूद्र कहा जायगा । दूमरे शब्दों में जो लोग राष्ट्र के अज्ञान से पेदा होने व 
कष्टों को दूर करने का व्रत लेंगे चे क्षत्रिय कहलायेंगे। जो लोग सम्पत्ति के अभाव से होने च 
राष्ट्‌ के कष्टों को दूर करने का ब्रत लेंगे व वश्य कहलायेंगे। और जो लोग इन तीनों कामां 
सेकोई भी न कर सकेंगे, केवल इन कामों को करने बाले लोगों की सेवा भर ही कर सक 
इन्हें शूद्र कहा जायेगा । इन चारों प्रकार के लोगों को परस्पर प्रेम से मिल कर रहना चाहिये 
ओर सब को अपने आप को राष्ट्र के समाज-शरीर का अंग समझना चाहिए । ऐसा समझ त्र 
उन्हें सामूद्रिक जीवन की उन्नति के लिये निरन्तर उद्योग शील रहना चाहिये । 
इस प्रसंग में ऋग्वेद का निम्न मन्त्र भी देखने योग्य है । 
ज्षत्राय स्वं श्रवसे सबं महीया इष्टय त्वमर्थामव त्वमित्ये । 
विसदृशा जीवितामि प्रचक्ष उषाअजीगभुबनानि विश्वा ॥ ऋग्‌ १। ११३। 
मन्त्र का शब्दाथ इस प्रकार है :-- 


. ठ ~ ~ ० 
“(सबं ) एक को (क्षत्राय) वल और राष्ट्र मम्वन्धी ( श्रवसे ) यश के लिये (स्वं) एव 


को ( महीये ) बड़े बड़े ( इष्टये ) यज्ञां के लिए (त्वं) एक को (अथम्‌) धन क ( ड्र ) लिय 
(स्वं ) एक को (इत्ये) चलने फिरने के लिये इस प्रकार (विसदृशा) असमान स्वभाव वाले 
( जीविता ) प्राणियों को ( अभि प्रचक्ष) अपने अपने काम करने के लिये प्रकाशित करन के 
लिये (उषा: ) उषा ने (विश्वा) सब ( मुत्रनानि) लोकों को ( अजीगः) उगल कर अन्धकार 
से बाहर कर दिया है। 

सब जगत्‌ अन्धकार से निगला हुआ पड़ा था | प्रात: काल उषा झआई ओर उसने जगत्‌ 
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(१) ओजः चत्रम्‌। ऐ० ८। २, ३, ४ ॥ चन्रं हि राष्टम्‌। ऐ ५ । २२ ॥ 


(२) श्रव्रो यशः - श्रयते इति श्रवः | ऋग्‌ १} १२६। २ मन्त्र भाष्ये श्रवः कीति भिति सायणः । 
(३) श्रथमिव अर्थ भ्रति इति सायणः | 
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डगल कर अन्धकार से वाह्दर कर दिया । क्यों उषा ने जगत्‌ को अन्धकार से बाहर कर 
[ ? इसलिए की विभिन्न स्त्रभाव वाले लोगों को प्रकाश मिल सके जिससे वे अपने अपने 
एं को भली भांति कर सक--कोई त्त्र कमे कर सके, कोई यज्ञ के कर्म कर सके, कोई 
सम्पादन के कमे कर सके ओर कोई चल फिर कर साधारण सेवा आदि के कर्म 
सके । 

मन्त्र कहता है कि प्राणी विसहश होते हें। वे एक समान नहीं होते । उनके स्वभाव 
न भिन्न होते हें। ओर स्त्रभाचों की भिन्नता के कारण वे कम्म भी भिन्न भिन्न प्रकार के 
ते हैं । मनुष्य स्वभाव की भिन्नता के कारण किस प्रकार के भिन्न भिन्न काम किया करते हैं 
का एक सामान्य वर्गीकरण मन्त्र के पूत्राद्ध में कर दिया दवै । कुछ लोगों को क्षात्र सम्बन्धी 
' से प्रेम होता है । क्षत्र शब्द वेदिक साहित्य में बल ओर राष्ट्र अर्था में प्रयुक्त होता है। 
त्रय अथ में भी यह शब्द वेद और दूनरे संरकृत-साहित्य में खूब प्रयुक्त होता है । यहां यह 
द श्रत्रः का विशपण हो कर भाया हे। श्रवःयशको कहते हें। इसलिय चत्र श्रवः का 
¶ होगा बल सम्बन्धी, राष्टू सम्बन्धी और क्षत्रियो सम्बन्धो यश । कुछ लोगों को बल के, 
ठू रक्षा क क्षत्रियोचित कायथ करके यशस्वी वनने की इच्छा होती हे । क्षत्रिय का अथे 
होता है जो क्षत्र अथात राष्ट्र-रक्ता ओर बल वीरता के कार्यो में निपुण हो । 


कुछ लोगों को इष्टियों से प्रेम होता है, भांति २ के यज्ञ, यागादि कर्मो में अभिरुचि 
गी है। यज्ञ शब्द बहुत बिस्तृत भाव को अपने भीतर लिये हुए है । एक तो यज्ञ शब्द 
मिक क्रिया-कलाप का सूचक हे । दूसरे यहद शब्द अपने घात्वथ के बल स जितने भी देव- 
श, संगति करण और दान क काय हैं उन सब का बोधक हे । देव पूजा से परमात्मा की 
राधना और उपासना तथा अग्नि, जल, विद्युत आदि देवों के गुणों का परिज्ञान और 
। स समुचित उपयोग लना अभिप्रेत होता हे । ज्ञानी विद्वान्‌ पुरुषों की सबा में उपस्थित 
कर उन का मान-सत्कार करना तथा उनसे विविध विद्या विज्ञानो को सीखना भी देव- 
वा से अभिप्रेत होता है। संगतिकरण से विद्युत जल आदि पदार्था के मेल से तरह तरह क 
र्था का निमाण करने के लिय शिल्गशालायें स्थापित करना, राष्टू के लाभ के लिये मित्र 
र चलाये जाने बाल भांति-भांति के विद्यालय और दूमरे संघटनों की स्थापना करना, 
[विध बातों क विचार ओर प्रचार के लिये भांति-भांतिकी सभा समितियां की रचना 
रना आदि लोकोपकारी कामां का प्रहण होता हैं। दान से अपनी विद्या आदि शक्तियां को 
ल्याण भावना स॒ अन्यां को अपण करना अभिप्रेत होता हे। मन्त्र का इटि शब्द इन सब 
[वों का द्योतक है । कुछ लोगों की प्रवृत्ति स्वभाव से इष्टिमय, यज्ञ-मय होती हे । उनकी 
वुत्ति स्वभाव से धमप्रवण होती हैं । उनका चित्त श्रम्निद्दोत्रादि यज्ञ कर्मो में ' लगता है। पर- 
एतमा की आराधना और उपासना में उनकी अभिरुचि होती है । वे विद्वानों की संगति में 


(९) चत्र राष्ट्र साघु, तस्यापत्यं जातौ वाघ; | वाचस्पत्यम्‌ 


सिद्धान्त अङ्क ] [ 


जाकर भांति-भाति के विद्या जिज्ञानों को सीखते हैं अगि, वायु, जल, विद्या आदि 
देवों के गुणों का परिज्ञान करके उनम अनेक प्रकार के उपयोग लेने का उपाय सोचने 
उनका चित्त लगता है । लोगों के भल के लिये वे विविध विद्याओं और विचारों के f 
गुरुकलों ओर दू ररी संस्थाओं का निर्माण करते हैं । जो कछ भी घम भावना और वि 
आदि शक्तिय उनके पास हैं उनको वे दूमरों को दान करने के लिय सदा तय्यार रहते हैं । 

कुछ लोग इनसे भिन्न एक तीसरी प्रवृत्ति के होते हैं उनका चित्त धर्थ की 5 
जाता हे, वे भांति-भांति की घन सम्पत्ति कमाना चाहते हैं । इसरे लिये तरह तरह के व्या! 
व्यवसायाँ का अवलम्बन करते हैं । ५, i/ 5 

एक चोथे प्रकार के लोग होते हैं । उनमें ऊपर कही हु तीनों प्रवृत्तियों में से कोई 
नहीं होती । वे विशेष योग्यता स सबन्ध रखने वाला कोई भी कार्य नही कर सकते । उन 
जीवन में साधारण ''इति”-चत्ना फिरना होती है । 

विशेष कौशल उनमें किसी काम के लिये नहीं होता । सेवा आदि के साधारण काम 
जिनमें सामान्य चलना फिरना ही, शरीर और मन की सामान्य गति ही अपेक्षित होते 
वे लोग कर सकते हैं । जिन कामों में शरोर और मन की विशेष कौशलयुक्त गति की आवश 
कता होती हे उन कामां को वे नहीं कर सकते । OE 6% ] 

मनुष्यों की प्रवृत्तियों का सामान्य बर्गीकरण इन चार विभागों में ही हो सक्ता है 
जो पहली प्रवृत्ति के लोग हैं उन्हें क्षत्रिय कहा जाता है, जो दूसरी प्रवृत्ति के लोग हैं, उ 
ब्राह्मण कहा जाता है, जो तीसरी प्रवृत्ति के लोग हैं. उन्हें वश्य कहा जाता है और जो चोश 
प्रवृत्ति के लोग हैं उन्हें शूद्र कद्दा जाता है । 

पुरुष सूक्त के ऊपर उद्धृत ब्राह्ममा आदि नामों और उनके मुखादि के साथ रूपक २ 
पुरुप-समाज के जिस विभाग की ओर निर्देश किया गया था उसी को मनुष्यों की स्वाभाविः 
चार भ्रवृत्तियों के वणन द्वारा प्रस्तुत मंत्र में प्रकारान्तर से बताया गया है । इन दोनों मन्त्रों ३ 
समन्वयात्मक अध्ययन स यह स्पष्ट हो जाता है कि वद मे समाज के जिम ब्राह्मणु आः 
त्रिभाग की कल्पना की गई हे वह मनुष्यों की प्रवृत्तियों कें स्वाभाविक भेद पर आश्रित है 
और वह इसी लिये पूण वेज्ञानिक है | यदि मनुष्यां को उनकी स्वाभाविक प्रवृत्तियों को ध्यान 
में रखकर शिक्षा दी जायगी और उन्हें राष्ट्र के लिये तर्यार छिया जायगा वो राष्ट्र और 
व्यक्ति दोनों का ही बहुत अधिक कल्याण होगा | 

वेदिक धम में, समाज्ञ की इस ब्राह्मणादि विभाग में की जाने वाली व्यवस्था को, बरा 
व्यवस्था कहते हैं । वण का अर्थ द्दोता हे जो चुने अथवा चुना जाय । ब्राह्मण ज्ञानार्जन 
ओर ज्ञान प्रचार को अपने जीवन के लक्ष के रूप में चुन लेता है इसी लिये वह ब्राह्मण बश 
कहलाता हे | अथवा ब्राह्मण के ज्ञानाजेन और ज्ञान प्रचार रूप ब्राह्मणक्त्व घर्म ब्राह्मण द्वारा 


क वर्णो ्णोतेः । निरु* २।१।३ उषाद्‌० ३॥१० 


] [ आयं १६ नवम्बर १६४४ 


ने जीबन के लकय के रूग में चुने जाते हैं इसलिये ब्राह्मण फें धर्मो को वण कहा जाता है 
इन चुन हुए घर्मा (बण) वाला होने से ब्राह्मण को ब्राह्मण वण जाला कदा जाता है । 
प्रकार कषत्रिय, वेश्य ओर शूद्र भी बणे कह्दे जाते हैं | आद्वण आदि के साथ “बर्ण” शब्द 
[योग का यहद भाव होता है कि उन्हें सदा स्मरण रहे कि उन्होंने अपने जीवन का एक बिशेष 
चुना हे ओर इम लिये सदा उन्हें इम लक्ष की पूर्ति में यत्नशीज्ञ रहना चाहिए । इस शब्द 
[योग स यह भी स्पष्ट ध्वनित होता हे कि बण व्यबस्था जन्म पर नहीं प्रत्युन गुण-क्र्म पर 
श्रत है । जो व्यक्ति जि चण कें गुण-कर्मा का चुनाव अपने जीवन के लक्ष के रूप में कर 
' उसका वही वण दो जायगा | इल प्रकार बणाउ्यत्रस्था का आधार समाज्न ढी सेवा की 
ता है, किसी बिशेष बंश में उत्पन्न होना नहीं । 
(२) कया वेद में वर्ण व्यवम्था नहीं है ९ 

कई लोग बण व्यवस्था पर यह भाक्षेर करते हे कि यह मनु आदि लोगों की अपनी 
गत चीज्ञ है, इसका वेर में वित्रान नहीं है । इन लोगों के कथनानुमार ब्र ण आदि चार 
का वेद में कहीं विधान नहीं हे वेद में ब्राह्मण आदि के साथ कहीं भी “वर्ण” शब्द 
ग नहीं हुआ हवे। इन लोगों के अनुमार वेइ में दो ही वण हैं एकु आये वण और दूपरा 
बश । क्योंकि वेद में “बण” शब्द का प्रयोग आये और दस्यु के साथही हुआ हे। 
ने अच्छे लोग दे वे आय वण हैं ओर जितने दुष्ट, अत्याचारी, लोग हैं वे दस्यु वर्ण हैं। 
ष्य समाज के बच्ध ये द्वी दो विभाग द्वोने चाह्वय । इससे अधिक बिभागों में मनुष्य समाज 
बांटना उसका अहित करना है। एसा इन लोगों का कहना है । 

यह ठीक है कि वेद में कहीं भी त्राह्मण आदि के साथ “बण” शब्द का सीधा प्रयोग 
| हुआ है। परन्तु इतने से बेद में बणे व्यवस्था का विधान नहीं हे ऐसा नहीं कहा जा 
ता । प्रकारान्तर से वेइ में ब्राह्मण आदि के साथ बणे शब्द के प्रयोग की सिद्धि हो जाती 
' वेद्‌ के निम्न मन्त्र 

विजानी ह्यायोन्‌ ये च दस्यवो वार्दिष्मते रंघया शासद्‌ प्रतान्‌ । 
शाकी भव यज्ञमानस्य चोदिता विश्वेत्ता ते सधमादे चाकन ॥ ऋगू० १।५१।८।। 
में मनुष्य समाज के दो विभाग हिये गये हँ---भाये और दस्यु । 

मन्त्र का अर्थ इस प्रकार हे:-- 

“हे इन्द्र ( सम्राट्‌ ओर परमात्मन्‌ ) तुम आर्या को ओर जो दस्यु हैं उनको जानो। 
्रमों का भंग करने बाले ( अत्रतान्‌ ) दस्युओं का, उन पर शासन करता हुआ तू राष्ट्‌ यश्च 
लगे हुये (वर्दिषमो) मुझ प्रजा जन के लिये, नाश कररे ओर इस प्रकार हे शक्तिशाली 
ली) इन्द्र तू राष्ट्र यज्ञ में लो हुपे (यजमानस्य) मुझ प्रजाजन का उत्तम कर्मा में प्रेरणा 
ने वाला बन | तेरे धमप रक्ता कर्मो को हे इन्द्र! में सिलकर आनन्द देने बाले अपने 
बहार यज्ञों में (ब्रघमादेपु) प्राप्त करना चाद्वता हूं (चाकन)? 


सिद्धान्त ्रङ्क ] [ २३ 


“he 


मन्त्र में प्रजाजन स्पष्ट रूप से इन्द्र से कहना हवे हि हवे महाराज ! प्रजा में दो प्रकार के 
लोग हैं। एक आये और एक दग्यु। जो दस्यु हैं उन्हें आप दणिडत कीजिय और इस प्रकार 
आय की रक्षा कीजिये । में आये हूं इम लिय मेरी भी रक्षा कीमिये। दस्यु किस प्रकार के 
लोगों को कहते है यह भी मन्त्र में उन्हें “अक्रत” कह कर स्पष्ट कर दिया गया है । जो समाज 
के ब्रतों का, नियमों और कर्मा का, विघात करत हैं वे दस्यु दें । इससे विपरीत जो लोग 
राष्ट्र क ब्रतों का पालन करते हैं वे आय हें। इस मन्त्र से मनुष्य समाज के दो भेद, एक 
आये अथात अच्छ लोग और दूसरे दस्यु अथान बुरे लोग, स्पष्ट सिद्ध हो गये । 

अब इस प्रसंग में बद का निम्न मन्त्र देखिये--- 

त्वी दस्यून्‌ आय बण मावत । ऋग्‌? ३।३४।६॥ अथव० २०।११।३ ॥ 

अथात "इन्द्र (सम्राट और परमात्मा) दस्युं को मार कर आथ वण की रक्षा 
कर लेता है ।” 

इस सन्त्र में भी दम्यु लोगों को दण्ड के योग्य बताया गया है और आय लोगों को 
रक्षा के योग्य कहा गया हे। साथ ही इम मन्त्र में आय के साथ “वण” शब्द का प्रयोग 
किया गया है । समम्रवद में यीं आये के साथ वणे शब्द का प्रयोग हुआ है । 


इस मन्त्र को ध्यान में रख कर पुरुप सूक्त के ऊपर वर्णित “ब्राह्मणों ऽस्य सुखमासीत?” 
मन्त्र को पुनः ध्यान में लाइये । पाठक देख चुरु हैं कि पुरुप सूकम में पुरुष अथात्‌ प्रभु द्वाग 
समग्र सृष्टि की उत्पत्ति का बणन है । उसी प्रसंग में मनुष्य समाज की उत्पत्ति का भी वणन 
हुआ है और इस 'ब्राह्मणाऽस्य मुखमासीदू” मन्त्र द्वारा वहां पर मनुष्य समाज के ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वेश्य ओर शूद्र ये चार विभाग किये गय हैं। इमसे स्पष्ट है कि वेद को मनुष्य-समाज 
के य चार विभाग भश्रभीष्ट हें। उवर ऊपर के दोनों मन्त्रों में हमने अभी देखा है कि वेद 
की सम्मति में मनुष्यों में दस्यु लोग मारने योग्य हैं और आय लोग रक्षा करने के योग्य 
हैं। पुरुष सूक्त में कहा गया ब्राह्मण आदि का विभाग वेद का अपना वताया हुआ बिभाग 
है। इसलिये वेद क इन्द्र द्वारा ये ब्राह्मण आदि लोग तो रक्षा करने के योग्य होंगे ही । इस 
लिये स्पष्ट हवै कि ब्राहमण आदि लोग दम्यु से भिन्न हैं । क्योंकि दस्यु दए्डनीय है और राह्मण आदि 
रक्षणीय हैं | उद्धृत ऋग ३।३५।६ में दस्यु के विपरीत आये लोगों को रक्षणीय बताया गया है । 
इसलिये रक्षणीय होने से आय्य लोग और ब्राह्मणादि लोग एक ही हो जाते हें। अथान ब्राह्मण 
आदि लोग आय्य हें । अब इसी उद्धृत ऋग ३। ३४ । ६ मन्त्र में आय्य लोगों को वण कहद्दा 
गया है । परिणामतः ब्राह्मणादि लोग स्वयं ही बण हो गये। सीधी स्थिति है। अ्राह्मणादि 
आय्य हैं, ओर, आय्य वण हैं, इमलिये ब्राह्मण आदि बण हैं । इम प्रकार ब्राह्मणादि के साथ 
चेद में बण शब्द का सीधा प्रयोग न होने पर भी उन के साथ वण शब्द की सिद्धि अनायास 
हो जाती द्वै यह तो हुआ आय्य बण के सम्बन्ध में। अब लीजिये दस्यु वण को। जो लोग 
यह कहते हैं कि बेद में आय्य बण के विपरीत दस्यु वण का विधान है वे वथा भ्रान्त कहते 
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£। वेद में कहीं भी दस्यु शब्द के साथ वण शब्द का प्रयोग नहीं हुआ हे। बद के 
निम्न मन्त्र । दामं वणमघरं गुहाकः । ऋगू २। १२। ४ अथवे० २०। ३४। ४ 
में दास के साथ वश शब्द का प्रयोग हुआ है। ये लोग दास और द्यु को पयाय 
शाची समझ कर कह देते हें कि वेद में दस्यु + साथ वरण शब्द का प्रयोग हुआ है ओर 
प्राय्ये बरो के मुकाबले में दस्यु चरा की सत्ता वद में मानी गई है। दस्यु और दास को 
पयायवाची समझना भारी भूल हे। इस भूल का आधार सायणाचाय्यं का भाष्य है। 
गायणाचाथ्य ने दो-एक स्थलों को छोड़ कर प्रायः सवत्र दास का अथ दस्यु किया है| 
केतने ही स्थलों में वेद में दास का अथ सेत्रक या शूद्र होता है। वेद में दास के सेवक, 
शूद्र अथ को देख कर ही मनु आदि ने ने शूद्रो क नामों के खाथ दास शब्द जोड़ने का बिधान 
कया प्रतीत होता है । इसीलिये ऋषि दयानन्द ने अपने वेद भाष्य में अनेक स्थानों पर दास 
का अथ सेवक शूद्र, किया है । वेद में कई स्थल ऐसे आते हे जहां दास का अथ सेवक ही 
करना पड़ेगा, वहां दस्यु अथ नहीं किया जा सकता । उदाहरण + लिये निम्न मन्त्र देखिये :-- 
अरं न दासो मीढुषे कराणी | ऋग ७। ८६ | ७ 

अथात--“हे वरणीय भगवान्‌ ( वरुण ) जेसे दाख स्वामी की भक्ति करता है वेसे 
हीम भी आप की खूब भक्ति करू ।'? 

इस मन्त्र में स्पष्ट ही दास का अथ सेवक हे । द्यु अथ यहां संगत नहीं हो सकता 
सायणाचाय को भी यहां दास का अथ भूत्य अथात्‌ सेवक ही करना पड़ा हे । इसी प्रकार ऋग्वेद 
क चतुथ मण्डल क १६वं सूक्त से लेकर २४बर सूक्त तक के अन्तिम मन्त्र क अन्तिम चरण में | 
स्याम रथ्यः सदासाः ये शब्द आते हैं। इन शब्दों से ऊपर के मन्त्र भाग में कहा गया है कि “हे 
प्रभो (इन्द्र) हमने आप की वेदोक्त स्तुति करली है।” इस वाक्य क पश्चात्‌ ये उद्धृत शब्द प्राथना 
रूप में आते हें। इन में कहा गया है कि हे भगवान्‌ आप की स्तुति के कारण इम रथों वाले 
अर सदास अथात्‌ दासों से युक्त हो जाये। “यहां दाम का अथ दस्यु नहीं सेवङ ही करना 
होगा । कोई भी भगवान्‌ से अपने घर में दस्यु भजने की प्राथना नहीं कर सकता । इसी भांति 
ऋगू ८ । ५१ । ६ में य शब्द आते हैं :--यस्थाय विश्व आर्या दासः शेवधिपा: 


यह वाक्य इन्द्र का विशेषण है। इस का अथ है-''जिस इन्द्र का आय्य और दास 
सब जन-समुदाय शेवधिपा अर्थात्‌ खजाने की रक्षा करने वाला है ।” आय्य ओर दास दोनों 
मिल कर इन्द्र के--पर मेश्वर के--शेंवधि की, ख़ज़ान, की रक्षा करते हें। यहां भी दास का 
अथ दस्यु नहीं हो सकता । दस्यु रक्षा नहीं करता वह विनाश करता हे। दाम का अथ यहां 
खवर शूद्र ही करना होगा | यों आय्य में ऊपर प्रदारीत रीति स चारों वश आ जाते हैं। 
गरन्तु यहां शूद्र का वाचक दास शब्द अलग आ जाने से आय्य का अर्थ शेष तीन वर्णो के 


लिये ही करना होगा । 
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इन और इन जेस ही कितन ही अन्य स्थलों मे दास का अर्थ दस्यु किसी प्रकार भी 
नहीं हो सकता । इन स्थलों में यद्द शब्द सेवक का, शूद्र का, ही वाचक है । वस्तुतः वेद में 
दास शब्द का दो प्रकार का प्रयोग है । एक दास शब्द में कत्ता में प्रत्यय दवै। “यः दस्यति 
स दास” :--जो दूसरों का क्षय करता है वह दास हे । इम अर्थ में यह शब्द दरयु का वाचत 
होता है। और दूसरे दास शब्द में कम प्रत्यय है “यः दस्यते स दासः”: जो क्षीण होता 
हे वह दाम है | इस अर्थ में यह शब्द सबक का, शूद्र का, बाचक होता है । वास्तव में दम्य 
ओर शूद्र के बाचक दास शब्द सवथा भिन्न शब्द हैँ । लिखन में इनकी आकृति ओर सुनन में 
इनकी ध्वनि एक जेसी है। परन्तु प्रत्यय-भद के कारण य शब्द सवथा भिन्न दो शब्द हैं। 
कहां दात का अथ दस्यु करना है और कहा सवक करना है इसका निणय प्रकरण को देखकर 
करना होगा । इस मम को न समभन के कारण कुछ लोग वेद क दास ओर दस्यु को एक ही 
सममन की भूल कर बेठे हेँ। आय्य समाज में इस भूल के प्रचारक पं० शिवशंकर जी 
काव्यतीर्थ हैं । उनके पश्चात्‌ कई ओर पंडितों न भी आय्य समाज में यह भूल की हे । 


इसलिये “यो दासं वण मधरं गुहाकः” इस मन्त्र खण्ड स वेद में दस्यु वण की सिद्धि 
नहीं हो सकती । इस मन्त्र में प्रयुक्त दास शब्द द्यु का वाचक नहीं है। यहां यह शब्द सवक 
का शूद्र का, वाचक है । इस मन्त्र खण्ड का शब्दार्थ इस प्रकार है :--- 


“(यः ) जो इन्द्र [ सम्राट्‌ परमेश्वर ] ( गुहा ) बुद्धि में (अधरं) नीचे पुरुष को 
( दासं बश ) दास बण (कः) कर देता है ।”” 
इस प्रकार इस मन्त्र में यह बताया गया है कि शुद्र किस प्रकार के व्यक्ति को कहते हैं । 
जो बुद्धि में नीचा है, जिसमें ज्ञान शक्ति कम है, एस पुरुप को दास या शूद्र वण का व्यक्ति 
कहा जाता है | किसी विशष ५श में उत्पन्न होने से कोई व्यक्ति शूद्र बण का नहीं होता। 
शूद्रत्व का निश्चायक ज्ञान शक्ति की हीनता है । किसी भी वश का व्यक्ति ज्लान-हीन होन की 
अवस्था में शूद्र कहलायेगा । 
इस मन्त्र में दास का अथ दस्यु इस लिये मी नहीं हो सकता कि यहां इसके साथ 
बण शब्द का प्रयोग हुआ है । वर्ण शब्द में चुनने का भाव हे यह हम ऊपर देख चुके हैं। 
कोई समाज अपन में से किसी व्यक्ति को दस्युत्व के जीवन का चुनाव करन की स्वीकृति 
नहीं दे सकता । और न ही दस्युत्व कोई चुनाव करने योग्य वस्तु ही है । इसलिये जीवन के 
समाजोपयोगी लर्षय के चुनाव का वोधक आय्ये लोगों के साथ प्रयुक्त हने वाला वण शाब्द 


१, गुद्दा त्रीणि निहता नेङ्गयन्ति। ऋग्‌ १। १६४। ४४ ““त्रीणि पदानि निद्धिता गहास्य । यज्ञः 
३२ | 8 १3 
धमस्य तत्त्वं निहितं गुहायाम्‌। महाभारतम्‌। एवं विभषु स्थलेषु सवत्र गुह्दा शब्दो बुद्वेवाच सो भवति। 
तिस्त्रः प्रजा आय्यों उ्योतिर्राः । ऋग्‌ ७ । ३३। ७ 
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वेद में दस्यु के लिये नहीं प्रयुक्त हो सकता. था । इम प्रकार दास के साथ वश शब्द के प्रयोग 


की ध्वनि भी यही हे कि यहां दास शब्द द्रयु के लिए नहीं प्रत्युत शूद्र के लिये, जो कि 
आय्य लोगों का ही एक अंग हे, भाया है । 

इस भांति वेद का गहरा अध्ययन करने पर यह स्पष्ट परिणाम निकलता है कि बेद 

अनुसार मनुष्य जाति के दो भेद हैं आय्य और दस्यु। आर्यो के चार भेद हें--त्राहमण, 

क्षत्रिय, वेश्य और शुद्र । आय्ये लोग बण के लोग हैं। ये लोग स्वाभाविक प्रवृत्ति के अनु- 
सार समाज की यथोचित सेवा की दृष्टि से ब्राह्मण आदि के जीवनका वग्ण (चुनाव) 
कर के वर्ण-ठ्यवरथा की रीति से चःर विभागों में बांट कर रहते हैं। फिर इन आर्य्या में दो 
भेद हो जाते हैं-आर्य बणे और दाम या शूद्र वर्ण । आह्यण, क्षत्रिय, वेश्य इन तीन को 
आयये वण कहते हैं और शूद्र को दाम या शूद्र बण कहते हैं । शूद्र की तुलना में त्राह्मण 
क्षत्रिय, वैश्य को आर्य क्यों कहते हैं इसका समाधान वेद के निम्न मन्त्र में किया गया है :-- 
अथात-- तीन प्रकार की प्रजाय आये कहलाती हैं क्योंकि वे ज्योति में अथात्‌ ज्ञान 
के प्रकाश में अग्रगामी होती हैं ।? 

पुरुप सुक्त में, जेसा हम ऊपर देख आये हैं, अच्छे लोगों के ब्राह्मण आदि चार 
भेद किये गये हैं। उनमें से पहले तीन ज्ञान में अधिक होने के कारण आय्य कहलाते हैं। 
त्मोर शूद्र के सम्बन्ध में अभी ऊपर हम देख ही आये हैं कि “यो दासं वण मधरं गुद्दाकः” 
(ऋग्‌ २।१२।४)--जो बुद्धि में, ज्ञान शक्ति में, हीन है वह दास या शूद्र बण है। वेद के इसी 
आशय को ध्यान में रखकर ऋषि दयानन्द ने अपने मान्य ग्रन्थ सत्याथ प्रकाश में लिखा ठैः 
“ठो का नाम आय्य, विद्वान , देव और दुए्टों के दस्यु अथात्‌ डाकू, मूखे नाम * होने 
खे आर्य और दरयु दो नाम हुये। आर्यो में पूर्वोक्त प्रकार से ब्राह्मण, क्षत्रिय, वश्य और शुद्र 
धार भेद हुये । द्विज विद्वानों का नाम आय्य और मूर्खो का नाम शूद्र और अनाथ्ये अथात्‌ 
खनाड़ी नाम हुआ ।” एक दूमरे रथान पर इसी ग्रन्थ में लिखा है--““आयय नाम धार्मिक, 
तद्वान्‌, आप्त पुरुषों का और इन से विपरीत जनों का नाम दस्यु अथात्‌ डाकू, दुष्ट, अधार्मिक 
धऔर अविद्वान का है तथा ब्राह्मण, क्षत्रिय वैश्य, हिनो, का नाम आय्य और शूद्र का नाम 
अनाय्य अथात्‌ अनाड़ी हे । ( स० प्र० अष्टम समु० ) 

वेद में, जेसा हम देख चुके हैं किसी घृशित बंश-विशेष में उत्पन्न होने के कारण 
किसी व्यक्ति को शूद्र नहीं कहा जाता । जिसमें ज्ञान शक्ति की कमी है वह शूद्र हे, चाहे वह 
किसी भी वंश में क्यों न उत्पन्न हुआ हो । शूद्र के साथ किसी प्रकार की घृणा का सम्बन्ध 
नहीं है। प्रत्युत बह तो अनुकम्पा, दया और प्रेम का पात्र हे दास और शाद्र नामों से ही यदद 
खात प्रकट होती है। दास का शब्दाथ हम अभी देख कर आ रहे हैं। जो उपदस्त है, क्ञीण 
३ ज्ञानादि गुणों में हीन है, वह दास हे । दास-होने के, क्षीण दोने के, कारण ही बढ शूद्र 
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है| शूद्र का शब्दाथ हे--“शुच द्राववति”--जिसे देख कर दूमरों के मन में दया उत्पन्न हे 
कि देखो कुछ भी ज्ञान की योग्यता को, वात नहीं सीख सका | ज्ञान-चक्षीण होने के कारण 
शूद्र दया और प्रेम का पात्र है, घणा का नहीं है । इसीलिये वेद में अन्यत्र कहा गया है :-- 
रुचं नो धेहि ब्राह्मशषु रुचं राजसु नम्कृधि। 
रुचं वेश्यषु शूद्रेषु माय धेहि रुचा रुचम्‌ ॥ यजुः १८। ४८ 
आअथोत्‌ “हे परमात्मन ! आप ब्राद्वाणों में हमारा प्रेम कीजिये, ज्षत्रियों में हमारा प्रेम कीजिये, वेश्यो 
में हमारा प्रेम कीजिये, और शूद्रों में हमारा प्रम कीजिये, और प्रन से मेरे अन्दर प्रेम कीजिये” 
वतेमान काल में जन्म पर आश्रित जो बश व्यवस्था भारतीय हिन्दु समाज में 


प्रचलित हो गई है और उसमें जो शूद्रों के साथ घृणा के भाव पाये जाते हैं यह सब वेद के 
रहम्य को भूल जाने के कारण हुआ है । 


ऊपर के प्रष्ठों में जो विवेचन हुआ हे उससे पाठक स्पष्ट रूप से इस परिणाम पर 
पहुचेगे कि वेद में बण व्यवश्था का असंदिग्ध रूप से विधान हे । जो लोग चतेमान समय 
में यह कहने लग पड़े हैं कि वेद में वण व्यवस्था नहीं है, वहां तो चेबल आय और दस्यु 
इन दो वशां का ही विधान है, वे वेद के ममं को न समभने के कारण ऐसा कहते हैं । 

इस प्रकरण को समाप्त करते हुये हम वण व्यवस्था के सम्बन्ध में एक वात ओर 
कह देना आवश्यक समभते हें। यदि थोड़ी देर के लिय यह भी मान लिया जाय कि वेद 
से ब्रामण आदि के माथ बण शब्द के प्रयोग की सिद्धि नहीं होती तो भी इमसे यह नहीं 
सिद्ध होता कि वेद में त्राण आदि विभागों में समाज को विभक्त करने का विधान नहीं हे । 
पुरुप सूक्त में ओर अन्यत्र ब्राह्मण आदि विभागों में समाज को विभक्त करने 
का वेद में स्पष्ट उल्लम्च है ब्राह्मणादि के विभागो में समाज को विभक्त करके, व्यक्ति और र।ष्टू 
की उन्नति की दृष्टि से, समाज की व्यवस्था करना ही वण व्यवस्था का वास्तविक 
तत्तत्र हैं । इस तत्व का उपदेश वेद में स्पष्ट किया गया हे । ब्राह्मण आदि के साथ 
बण शम्द का प्रयोग वेद में न सही, ब्राह्मण आदि का विभाग वद में विद्यमान हे। 
ब्राह्मण आदि के साथ वण शब्द का प्रयोग पीछ से ऋषियों ने कर दिया और समाज की 
इस ब्राह्मण आदि की व्यवस्था को वण व्यवस्था का नाम दे दिया ऐसा स्त्रीकार कर लेने पर 
भी वशे व्यवस्था के तत्व की कोई हानि नहीं होती है। वण एक सुन्दर भात का द्योतक शब्द 
है । यदि उसे पीछे के ऋषियों ओर आचार्यो ने प्रचलित किया हो तो भी हमें इसका ग्रहण 
कर लेना चाहिये; ओर ब्राह्मण आदि वेद-विहित व्यवस्था को वण व्यवस्था के नाम से 
स्वीकार कर लेना चाह्िवे। क्योंकि वण व्यवस्था का सिद्धांत तो बद्‌ में विद्यमान हे ही, 
भल ही उस सिद्धांत का नाम वण व्यवस्था पीछ के आचार्या ने रख दिया हो । यों जसा हम 
ऊपर देख आय हें ब्राहमण आदि के साथ वण शब्द क प्रयोग की सिद्धिवेदकड्ठाराहीह्दो 
जाती है और वेद के आधार पर ही इसर व्यवस्था को वर्ण व्यवस्था कहा जा सकता है । 
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[o 
इश का सुन्दरता 
[ लेखक--ला० पूर्याचन्द्र एडबोकेट, आगरा ] 
LS 3 
इस लेख के शीषक से ही पाठकों को अश्व्यं होगा कि दुःख का ओर सुन्दरता का सम्बन्ध 
उसे हो सकता है । संसार में प्रथलितल विचार तो यह है कि सुख ओर सुन्दरता का जोड़ा है। 
ग्रे शुभ है वही सुन्दर है । प्रश्न हो सकता है कि मैंने इस प्रचलित विचार से विपरीत दुःख में 
न्द्रता अनुभव करने और प्रगट कर्ने का विचार क्यों किया । इस का पक >िशेष कारयाहै। 
प्रभो कुछ दिन हुए मेगा व्याख्यान एक लब में हुआ । जिसका नाम शनिवार क्लब ( Saturday 
त] ) हे, व्याख्यान का बिपय था त्रेतवाद अर्थात ईश्वर, जीव ओर प्रकृति तीनों पदाचे अनादि 
' और मेंने इस व्याख्यान में यह सिद्ध करने का प्रयत्न किया कि जड़ ओर चेतन जगत्‌ को ध्यान 
[वेक अवलोकन करने से एक तीसरी अनादि सत्ता को आवश्यकता स्त्रयमेत्र प्रतीत होती है और 
इ अनादि सत्ता ईश्वर की सत्ता है । ईश्वर जड़ जगत में रचयिता या रचना का निमित्त कार्या है । 
पेन जगत्‌ में शरीर निर्माण को हृष्टि से रचयिता हैं और शरोर च जीव के सम्बन्ध स्थापन करने 
ही दृष्टि से न्‍्यायकारी है ओर उसका न्यायन केवल शरीर निर्माण व योनि प्रदान करने तक 
रीमित है । परन्तु चेतन जगत्‌ का सम्बन्ध जड़ जगत्‌ के पदार्थो को उपभोग को दृष्टि से सारे देशों 
प्रौर तीनों कालों में प्रचलित है । उस व्याख्यान में जो उपस्थिति थो बह विशेष रूप से शिक्षावा 
गायन्स के विशेषज्ञों की थो । उस क्लब की यह प्रथा है कि व्याख्यान के पश्चात्‌ प्रेम पुवक प्रश्न 
प्रौर उत्तर होते हैं । उन उपस्थित सञ्जनों में ऐक प्रोफेसर महोदय ने यह प्रश्न किया कि यदि इस 
बश्च में किसी सवं शक्तिमान्‌, न्यायक्ारी, सत्ता का राज्य है तो इस संसार में यह पाप को समस्या 
त्यों है। ओर इस संसार में विशेष रूप से दुःख क्यों दृष्टिगोचर होता है। क्या इससे किसी दयालु 
यायकारो ओग शक्तिशाली, शक्ति की सत्ता असिद्ध नहीं होतो । इस प्रश्‍न का उत्तर मेने वहां समय 
ही दृष्ट से संचतेग से दिया । परन्तु यह प्रश्न कोई नया प्रश्न नहीं, ईश्वर को सत्ता पर विश्वास 
खने बालों के सामने यई प्रश्र सदेव रहता रहा हे ओर इसका समाधान करना आस्तिकों के लिये 
उदान आवश्यक है, इस लिये मेने इस प्रश्न के उत्तर पर व्याख्यान के पश्चात विशेष रूप से 
बेचार किया, ओर इस विखार से कि इस प्रश्न और इसके उत्तर का सम्बन्ध वंदिक धम और उसके 
सद्धान्तों से विशेष आग घनिष्ट है । 
मेने इस विषय पग लेख लिखना आवश्यक सममा । में इस प्रश्नका समाधान करने के 
वे यह्‌ प्रकट करना आवश्यक सममता हूं कि संसार की दशा को देख कर ईश्वर की सत्ता में संशय 
करने वाले पाप और उसके परिणाम स्वरूप दुःख में मेद नहीं समझ सकते । आर बहुधा दोनों में 
गड़बड़ कर देते हैं । अंप्रेज्ञो भाषा में एक शब्द ईबिल (॥£४।] ) जिसके दोनों अथ होते हैं, आचार 
के जगत्‌ में (०७७) इसका अथ पाप या वह कमं हैजो करने योग्य नहीं ओर विश्व में अर्थात 
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जगत्‌ में इसका अथं वह घटनायें हैं जो प्राणियों के लिये रुचिकर व सेव्य नहीं हैं । अर्थात ईविल 
दो प्रकार को है । एक को हम मोरल (\[072]) श्र्थात्‌ सदाचार सम्बन्धो दुसरे को हम (095०६]) 
अर्थात्‌ भौतिक जगत्‌ सम्बन्धी व देविक घटनाओं सम्बन्धो कह सक्ते हैं। एक मे वह काग्ण कूप 
में उसका सम्वन्ध कतेव्य्व कर्ता सेहे । काय के रूप में उस का सम्बन्ध साधारगातया सब से हे। 
ओर इस सम्बन्ध को न॑ समझ कर वह यह प्रश्न करते हैं कि यदि परमात्मा है अर वह दुःख व पाप 
को नहीं मिटाता जब वह उसको मिटाने की शक्ति रखता है तो ईश्वर के गुणों और महान सत्ता में 
संशय होता है । इस प्रश्न को बहुत दिन पूवे संत ओगस्लाइन ने इस रूप में उठाया था । या तो परमात्मा 
पाप व दुःस् को मिटा नहीं सकता या वह मिटाना नहीं चाहता ! यदि वह मिटाने की शक्ति नहीं रखता 
तो वह सवेशक्तिमान नहीं है और यदि वह मिटाना नही चाहना तो वह दयालु नहीं है। उसको ससार 
मे रहने वाले प्र यियो पर यदि पग्मात्म। ने जीवात्मा को बनाया ओर उसको पाप व अत्याचार 
करने वाली शक्ति र स्वतन्त्रता दे दो तो इसका उत्तर्दायिरव भी ईश्वर पग ही है। ऐसे प्रश्न ओर उन 
के हेतु भ्रम मूल हें । हमे उनके समाधान के लिये इस दृश्य जगत्‌ को सामूहिक रूप से अपने 
सामने रखना होगा । 
रश्य जगत इस दृश्य जगतम हम दो प्रकार के हश्य देखते हैं । एक चेतन ओर दूसरा अचेतन 
(जड)। जड़ जगत्‌ में हम देखते हैं कि पदाथ परमारुओं के संयोग से बनते हैं, बड़े होते हैं. ओर नाश को 
प्राप्त होते हैं | अर्थात वह उत्पत्ति बृद्धि और नाश के चक्र में ग्हते हैं । इस उत्पत्ति, ब्रद्धि, और नाश 
के चक्र में कुछ अटल नियम काम कर रहे हैं । और इन नियमों में बुद्धिमत्ता ओर विशेष प्रयोजन की 
सिद्धि है। पदाथ विज्ञान ने अपने अन्वेषणा आर परीक्षणों से यह सिद्ध कर दिया हे कि इस मारे 
विश्व मे श्रटल नियम काम कर रहे दै । पदाथ विज्ञान विश्वके एक २ विभागको लेकर परोक्षण 
कर्ता है ; जसे १सायन वाले पच तत्वों पर परीक्षण करते है । 
इसो प्रकार प्राणी विज्ञान वाले जीव अर्थात जीवन की समस्या पर विचार कत्ते हें। यदि 
पदार्थं विज्ञान के हर विभाग के परीक्षणों को लक्ष्य में रखा जावे तो यह विदित होगा कि इस विश्व 
मे अशु अरु हैं प्रत्येक परमाणु के संयोग ब वियोग में रूप घागण करते शौर मिटने मे ऐसे नियम 
काम कर रहे हैं, जो देश और काल से बाहिर नहीं हे । जिससे क्सी विशेष प्रयोजन की सिद्धि होती 
है । नियमों के लिये निर्माग को आवश्यकता हैं। रचना के लिये रचयिता की। और रचयिता छर 
निर्माण के लिये महान्‌ ज्ञान वाला होना अनिवाय है । वह सर्वव्यापक और सर्वेज्ञाता होना चाहिये । 
इसी प्रकार दृश्य जगत के दूसरे चित्र से अर्थात्‌ चेतन जगत्‌ के अवलोकन से यह दृष्टिगोचा होता 
है कि चेतन जगत भी दो विभागों मे विभाजित किया जा सकता है । पक विभाग उनके शरीर हैं। 
अर दूसरे वह जोव हैं, वह चेतन शक्ति है जो शारीर में विचरा करती है और इस शरीर को अपने 
कमे करने का साधन बनाती है । जीत के लिये उसका शरीर कर्म करने वा भोग प्राप्त करने का 
साधन है ओर वह दृश्य जगत उसके कम करने का चेत्र है । शरीर और जीव के सम्बन्ध का नाम जन्म 
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। उस काल की अवधि का नाम, अब तक वह सम्बन्ध बना रहे आयु है । उस अवस्था का नाम 
[हाँ बह शरीग्घारी जोव कम करे या निवास करे परिस्थिति अर्थात्‌ ( Envirenmenf ) ह 
ऐग उस शरीर से सम्बन्ध विच्छेद होने का नाम मृत्यु या जड़ जगन के हृष्टिकोया से रूप पर्वतेन 
। नाश को प्राम होता है । चेतन जगत में भो जड़ जगत को भाँति उत्पत्ति, वृद्धि अग न'श का 
[क है और इस चक्र में एक विषमता है ओर वह विषमता जाति, आयु, शरोर भोग के हृष्टकोण से 
, अर्थात्‌ काई जीव किसी विशेष प्रकार के शरीर में कितने दिन कमे ओर कहां रहे ओर केसे गहने 
ग सम्बन्ध उसके जड़ जगत्‌ के पदार्था को उपयोग में लाने के दृष्टिकोण से हे। अर्थात्‌ वह छिस 
कार के ओर कितने परिमाण मे संसार के पदार्था को उपभोग में ला सकता है। यह विषमता अकारण 
हीं इसके अन्दर भो विशेष नियम काम कर रहे हैं । पदाथ विज्ञान वालों ने विशेष कर विकास 
।दियों ने अपने अन्वेषणा ओर परीक्षणों से सिद्ध कर दिया है कि इस प्राणो जगत मे छोटे से प्राणी से 
'कग, मनुष्य तक विशेष नियम और अटल नियम काम कर रहे हैं और इस चेतन जगत्‌ क निरीक्षण से 
शवश्यकता होती है कि इस विषय में भी कोई ऐलो व्यवस्थारक शक्ति चाहिए जो इन विषमताओं से 
ब्यम मुक्त हदो । अर्थात्‌ ज्ञो अज़ब, अमर, अनादि ओर अनन्त होनी चाहिये । जो निराकार द्वोनी 
गहिए । जो इन विषमताओं में जो मर्यादा है उनको स्थापित ओर नियमित रख सके । हमने देखा कि 
श्य जगत के दोनों विभागों को अर्थात्‌ जड़ ओर चेतन को व्यतरस्था को देख कर हम ईश्वर की 
ता को भली भांति. सिद्ध कर सन्ते है ओर न्याय अर तक के आधार पर ईश्वर के गुणों को 
र्धारित कर सकते हैं । जिस विषमता का ऊपर वर्णन किया गया है । उलको ही समक लेने से 
स प्रश्न का समाधान हो जायगा, जिसके सम्बन्ध में यह लेख लिखा गया है । 

एक विचित्र बात 

यहां हम पदाथ विज्ञान वालों की एक ज्ञान शून्य या विज्ञान शून्य बात पर प्रकाश डालना 
गाहते हैं। पदाथ विज्ञान वाले छीर विशेष रूप से विकास वाद्‌ वाले इस जाति, थ्यायु, भोग की विष- 
ना ओर जोवन संघष ओर योग्यता की विजय आदि को लक्ष्य में रख कर यह सिद्ध करना चाहते 
' कि सारी झूंखला में एक मर्यादा है । समानता आर नियम है। वह प्रतिकूल परिस्थिति को ही 
३कास का साधन मानते हैं । प्रतिकून्न परिस्थिति का नाम दुःख है । विकास, नाम, सुन्दरता को 
पपत करना है । विकसित होना अधिक सुन्दर होता है । इस लिये दुःख के अ'धार पर इस विषय 
गोग चक्र को सुंदरता शून्य नहीं मान सकते दूमरो ओर इस विषमता को लक्ष में रख कर इस 
[तिकूल परिस्थिति को लच्य में रखकर ईश्वर को सत्ता को असद्ध करना चाहते हैं। यदद उनकी 
[हान्‌ भूल है । उनकी यह्‌ बात ज्ञान से शून्य है । उन्होंने यह भूल क्यों की इसमें उनके दृष्टिकोण 
हा दाष है । तत्वज्ञान अर्थात्‌ ( ?)7।0597 ) के अभिप्राय से जो भूल उपरोक्त प्रश्र के उठाने 
आलों ने की है । उनके कुछ अंशों पर हम यहाँ प्रकाश डालना चाहते हैं ओर यइ भी सिद्ध करने 
डा यत्न करेंगे कि एक चेंदिक सचाई से विमुख होकर बड़े २ तत्व ज्ञानियों को कसे रान्ति पूर्ण 
प्रोर दोषयुक्त सिद्धान्त प्रचलित करंने पड़े । 
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तीन अनादि पदार्थ 

जेसा हमने ऊपर लिखा है, कि विश्व की पहेल्नी मीन अनादि पदार्थो के मानने से ही सिः 
हो सकती है ओर सुन्नक सकती है यह एक न्याय का प्रसिद्ध सिद्धान्त है कि गुण ओर गुणी क 
अटूट थोर अनिवार्य सम्बन्ध है । ईश्वर के गुण दा ही प्रकार के हैं । या तो प्रकृति के सम्बन्ध ' 
या जीवात्मा के सम्बन्ध से | यदि काल की हृष्ट से कोई भी काल ऐसा माना जावे जहां केवल पग 
मात्मा हो ओर जीव और प्रकृति न हों तो ईश्वर ही नहीं रहेगा । ईश्वर मे बह गुण नहीं रहदगे ज 
इनके सम्बन्ध से है। यद्‌ ईश्वर न्यायकारी है तोन्याय करने के लिये जीव ओर न्याय के क्त्र र 
लिये दृश्य जगत चाहिये । इस लिये सब से बड़ी भूल यह की जाती है वह यह कि तोनों पदार्थ अनार 
नहीं माने जाते इसलिये यदि यह भ्रम दूर हो जाय कि ईश्वर ने जोव को उत्पन्न किया तो जीव के गुगा 
ओर अवस्था का चत्तग्दायस्व ईशर पर नहीं । जीव जैसा है अपने गुया कमे स्वभाव से है, ईश्वर न 
केवल अवस्थां को श्रपिंत करने वाला है । 

दूमरी भूल 

इस सम्बन्ध में जो दूसरी बात भूल की को जाती है वह यह कि जीव मानसिक इष्टि रे 
अनादि है, परन्तु है तो परमात्मा के संचालन के आधीन । यदि परमात्मा सवे शक्तिमान है तो भो इर 
छनादि जीव की देनिळऊ दशा आर विषमता का »न्‍त कर सक्ता है। यदि नहीं करता तो उस पः 
लाँछन आता हे । इस शंका का साधन एक कल्पना के आघार पर ह्दो सक्ता है । 

कठपुतली 

वर्षा ऋतु मे राजपूनाने में कठपुतली के तमाशा करने बहुत से आजातेहें। इस तमारो 
में दो अंग हें। एक तमाशा करने वाले मारवाड़ी । दूसरे वह कठपुतलियां जिनके द्वारा और जिनक 
आधार पर तमाशा दिखाया जाता है । तमाशा दिखाने वाला तमाशा दिखाने या न दिखाने मे स्वनन्त् 
है। अर्थात्‌ यदि उसको इच्छा हो और उसकी इच्छा के अनुकूल पेसा मिले तो वह दिखायेंगे । कठ- 
पुनली के सामने ऐसा कोई पेच नहीं है। बाहे उसको नचाने बाला नचादे तो उसे नाचना ही पड़ेगा; 
झब प्रश्‍न यह है कि आनन्द कठपुतली बनने मे हे या स्वतन्त्र रहने में। जीव स्वतन्त्र कर्ता है। 
यदि वह स्वतन्त्रता से विहीन द्वोगा तो कठपुनली के समान जड़ ओर निर्जीव रहेगा । 

स्वतन्त्रता ओर आनन्द 

आनन्द खुशी व छुख स्वतन्त्रता मे है। आनन्द का परिमाण स्वतन्त्रता के परिमाण पर 
षमाश्रित हे । स्वतन्त्र रहने में स्वतन्त्रता नहीं हे । स्वतन्त्रता तो जीवन के साथ है। परन्तु जो सन्त्र 
हमारे लिये प्रिय है वह स्वनन्त्र है। नियमों को पालन करते रहना भर उन नियमों के पालन करने 
में स्वतन्त्रता का अवकाश होना ही जीवन का आनन्द है । मनुष्य के लिये उसके सामाजिक व्यक्तिगत 
जीवन मे निर्वाह के लिये तीन चीज़ें अनिवार्य हे । एक वह नियम हैं जिनका प्रत्येक जोव को पालन 
करना आवश्यक है । प्रत्येक शरीर धारी जीव के लिये अन्य शारीरघारी जोवों के साथ जीवन निर्वाद 
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ह सिल-सिले में संघष व सम्पक मे आना अनिवार्य है । और इस संघप और सम्पक के नियम 
प्रनादि व अनन्त होने चाहिये । प्रत्येक जोत अपने लिये मनमाने नियम नहीं बना सकता । क्योंकि 
उसके बनाये हुये नियम को दूसरा जीव क्यों माने इसलिये नियम होने चाहिये ओर जीवों के अति- 
रक्त उन नियमों का कोई निर्माता होना चाहिये और उस निर्माता में दंड विधान की शक्ति होनी 
बाहिये । अर्थान्‌ जीव, नियम, पालन करने में स्वतन्त्र तो हो परन्तु नियमों को उल्लंघन करने की दशा 
में इन्हें पुन: नियमों की ओर लाने के लिये आकषगा शक्ति होनो चाहिये। इसका ही नाम दंड विधान 
है । यदि सब जीव पक समान होंगे तो कोई आनन्द न होगा । जिस प्रकार स्वतन्त्रता में आनन्द है 
बिना स्वतन्त्रता के केवल भीव कठपुतली के समान है । इसी प्रकार विषमता में आनन्द है, इस 
विषमता के आनन्द को समझने के लिये दो एक उदाहरण अपने लक्ष्य में रखने होंगे । 
भीख अर मजदूरी 

यदि हम यह कल्पना करें कि कोई ऐसा नगर है जहां सक्ष नगर निवासियों को बिना किसो 
परिश्रम ओर भेद भाव के एक सा खाना कपड़ा और एकसा रहने का स्थान मिल जाता हैतो वहां 
आनन्द न होगा | तब वहां आनन्द होगा जहां परिश्रम की स्वतन्त्रता और परिणाम में न्याय हो । मनो 


विज्ञान की दृष्टि से आनन्द तो विषमता में ही है । 
परीक्षा ओर विद्यार्थी 
यदि कोई ऐसा शिक्षगालय हो जहां परीक्षा का प्रश्नन हो जहां उत्तीगा होने की आशा 
कोर उत्तोएण न होने का भय न हो | जहां सब को एक से अद्धू अपने अपने आप मिल जांय तो उस 
शिक्षणालय में न तो विद्यार्थियों को उत्साह होगा ओर न छनके ज्ञान में बृद्धि । 
विपमता श्रौर विकाश 
जहां स्वतन्त्रता ओर आनन्द की हमारे में विषमता अनिवाय है वहां विकास की दष्ट 
से भी अनिवाय है। ज्ञान और सामर्थ दोनों के आधार पग जीव को उन्नति श्रौर विकाम के लिये 
क्षेत्र मिलना चाहिये । जीव का स्वभाविक गुरा ज्ञान हैं। अर्थान्‌ वह ज्ञान प्राप्त कर सक्ता है किन्तु 
इसको स्वयम ज्ञान प्राप्त करने ओर पदार्था के उत्पन्न करने ओर ज्ञान के साधनों के एकत्रित करने 
में पूरी स्वतन्त्रता नहीं है। इसके लिये निमित्त ओग बाह्य साधनों को आवश्यकता है । श्योर यही हाल 
इसकी सामथका है। ओर उसके ज्ञान ओर सामथ के आधार पर ही उसके भोग को दशा श्रर्थात्‌ 
शाक्त ओर बल आश्रित है उन्नति के लिये उत्साइ चाहिये। अवकाश चाहिये। आदश 'चाहिये। ओर 
आदर्श संचालन करने के लिए मर्यादा चाहिये । अनादि जीव ९वयम्‌ अपने कमो के आधार पर बड़ी 
से बड़ो उन्नति अर्थात्‌ पूर अभ्युदय ओर निश्रयस प्राप्त कर सकता है, ओर उसकी अवनति की भी 
काई सीमा नहीं हैं । 
खाने में स्वाद 
जञेसे भोजन को रुचिकर बनाने के लिये नमक थर मीठे दोनों की आवश्यकता है इसी 


सिद्धान्त अङ्क ] [ ३३ 


प्रकार जोवन को आनन्दमय बनाने के उन्नति के लिये जोवात्मा को पूण अवसर होना चाहिये 
किसो कमी को पूरा करना ही उन्नति करना है । कमी न हो तो उन्नति का प्रश्‍न ही नहीं हैं। यद्‌ गरी 
हों तो करोड़ मित्र बनने में क्या आनन्द । यदि सूरदास आर शुक्र देवता न दवोंगे तो दोनों आंखों क 
आनन्द कब अनुभव द्वोगा । 
एक चतावनी 

उपरोक्त उदाहरणों को समने के लिये यहद महान्‌ आवश्यक हवै कि कमी या त्रुटि अपः 
हो काग्ण से हो तो सहन की जा सक्तीहै। यदि कोई दूसरा व्यक्ति प्रटि को उत्पन्न करे ओर फि 
हम से उस प्रटि को पूरा करने के लिये कद्दा जाय ता उसमे आनन्द नहीं होगा । 

परिणाम 

केवल कहने का अभिप्राय यह है कि संसार की प्रचलित दशा को देर कर उसके शु 
सुन्दर ओर सत्य होने में कोई सन्देह नहीं हो सकता। यदि तीनों पदार्था को थनादि मानें जी 
को स्वनन्त्रकर्ता मानें परमात्मा का आदश ओर शक्ति का पुज माने ओर इस शृंखला को अनादि 
अनन्त माने ओर कमो की किसी और द्वारा उत्पन्न को हुई न मानें । 


अर मूलक बात 

इपगेक्त सच्चाई को भूल जाने से श्रल्य ज्ञान वालों को बहून से मनमाने सिद्धान्त मानने पडे 
हम तत्व ज्ञान वाला का दा विभागों म 'बपा"जन कर सक्त हैं। एक द्वतवादां आर दूसरे अद्वेसवादा 
छयट्ठेतवादी वह है जो केबल एक सत्ता को मानते हैं आर उनमें से मुख्य वह हैं जो केवल एक ईश 
को सत्ता को मानते हैं । वद भाव को ईश्वर की माया से आच्छादित रूप मानते हैं। ओर प्रकृति क 
केवल भ्रम ओर माया । उनको दृष्टि में दुःख का प्रश्‍न केवल माया भ्रम या लीला है । विचार व 
दृष्टि से यह कोई समाधान नदीं । दुःख ऐसी भयंकर चोज की सत्ता को, दूसरे शब्दों में दु:ख ऐर 
आवश्यक चोज को केवल माया कहू कर नहीं टाला जा सकता । 

[५००५४ द्वतवादियों की दृष्टि में 

जो दो सत्ताओं को मानते हैं अर्थात्‌ एक से अधिक सत्ता को मानते हैं उनमें से कुछ व 
हैं, जो ईश्वर ओर प्रकृति को मानते हैं। कुछ जोव और प्रकृति को मानते हैं । जो द्वतवादी जी 
की स्वतन्त्र सत्ता को नहीं मानते दुःख ओर उसके कारण पाप के स्वरूप को सममने के लि 
बहुत टटोल से काम लेना पड़ा है। 

हकरते शेतान 

जब यहु देखा कि पाप की उत्पत्ति भौर दुःख की सत्ता ईश्वर के मत्थे पड़ती हे, तो डन्दों' 
उक कल्पित बराबर की शक्ति शेतान की कल्पना कर ली । आर कहने लगे कि सुल ओर पुए्य ईश्व 
की तरफ से आया ओर पाप ओर दुःख शेतान की तरफ से। इस प्रकार को कल्पना करने चाले य 
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री समझते कि वह एक इश्वर के स्थान में दो ईश्वरों की सत्ता मान रहे हैं । इनको अंप्रेजो में 
Ditheism ) दो विगेधी ईश्वरों की सत्ता मानने वाले कहते हैँ । यह समाधान उपहास जनक है, 
उ'न कोई सत्ता नहीं शोतान को ईश्वर के बराबरी की पदवी देना महान पाप है। जो ईश्वर अर 
फति को मान्ते हैं, उनका यह कहना है कि परमात्मा ने संसार को अनादि प्रकृति से 
वा है। छर जीवात्मा केवल प्रकृति का विकसित रूप है इसलिये जो सघष जीव ओर प्रकृति 
दीखता है उसका काय्य प्रकृति है, न कि ईश्वर । यह भी समाधान श्रम मूलक है। प्रकृति जड़ है, 
रण नहीं हो सकती यदि कारण हो भी तो चेतन के निमित्त से इस बाद को ( Manicheisn, ) 
ते हैं। शेलिन ( 5०h९।]/7 ) को एक झौर कल्पना करनी पड़ी। उनका कहना है कि ईश्वर 
।प के लिये उत्तर दाता नहीं। पग्न्तु ईश्वर के स्वभाव में एक दूषित भाग हे वह उसका उत्तर दाता 
। आस्तिक जातिय में भी इस दुःख ओर पाप के सम्बन्धों में अनेक वाद फेलेहु ये हैं। हम उनको 
'स्तृत विवेचना इस लेख में नहीं कर सकते । कहने का तात्पयं यह हे, कि जोव को अनादि ओर 
वतन्त्रकर्ता न मानने से उपरोक्त प्रकार के भ्रम मूलक विचार उत्पन्न होते हैं ओग जिनके कारणा न 
वल दुःख ओर पाप के प्रश्‍न का ही समाधान नहीं होता वल्कि विश्व की सारी पहेलो उलमी रह 


ती है । 
जीव और स्वतन्त्र कतां 

जीव के स्वतन्त्र कर्ता होने में श्रम क्‍यों होता है ओर प्रश्‍न क्यों उठता है इस पर भी कुछ 
'क्षप से विचार करना आवश्यक है । जीव की समध्या पर तीन प्रकार से विचार किया जाता है। 
क प्रसिद्ध प्राचीन वदिक पद्धति है। जिसके अनुसार जीवात्मा को एक स्वतन्त्र, अनादि, सत्ता 
[व कर विचाग किया जाता है। दूसरे पश्चिमी व पूर्वीय तत्वज्ञान वालों की विधि है। जिसके 
नुसार जोब को अनादि न मानकर उसका सम्बन्ध प्रकृति या परमात्मा से मान कर कल्पना की 
गनी हवै । 

प्राकृतिक नियम 

हम विश्व में यह देग्वते हें कि अटल नियम काम कर रहे हैं । हम बन नियमों में कोई परिवतेन 
हीं कर सके हैं । उन नियमों से जीवात्मा अपने कम कर्ने ओर भोग प्राप्त करने में प्रभावित होता है । 
दि नन नियमों को कोई नहीं मिटा सका, अआ जोव उनके चक्र में ग्ना हे, इसलिये यह भ्रम 
गे जाना है कि जोव स्तरतन्त्र कर्ता नहीं है, परन्तु परतंत्र हे । यह परतंत्रना अवश्य है। परन्तु 
{चाग्णीय है । जीव के न्याय दशन के अनुसार तीन विशेष लक्षण हैं अर्थात्‌ ज्ञान कम, ओर 
पेग । यदि दम ज्ञान इच्छा, द्वेष प्रयत्न सुख दुःख आदि गुणों की विवेचना करें तो इच्छा द्वेष 
गौर प्रयत्त मिलकर कम का स्थान लेते हैं सुख ओर दुःख भोग का । ज्ञान दोनों में सम्मिलित है । 
'में षी दृष्टि से अर्थात इच्छा और द्वेष के अभिप्राय से जीव पूरा स्वतन्त्र है। यदि मैं चाहूँ तो आप 
[इशाइ बनने की इच्छा कर सक्ता हूँ ओर किसी बड़े से बड़े योद्धा को मारने को चेष्टा भी कर 
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सकता है हूं परन्तु फल ग्राप्ति में में परवश हूं । क्योंकि इसमें जो मेरे कमों का परिणाम होगा भनके 
अनुसार ही मिलेगा। ओर मेरा यह परवस में होना भी एक प्रकार से मेरे ही अधिकार मे है, मेरी 
सामथ, मेरे ज्ञान, भोग मेरे प्रयत्न के समुदाय का नाम है। ओर मेरा ज्ञाम और मेरा प्रयत्न मेरे ही 
अनेक जन्मो के कर्मो के आधार पर बना है। इसलिये यदि त्रुट है ओर योग प्राप्ति मेरी इच्छा के 
अनुकूल नहीं तो इसमे मेरे सुवनन्त्र कर्ना होने मे कोई प्रश्‍न नहीं हो सकता । तीसरी शक्ति जो न्याय 
के अटल नियम रख? है उसकी सचाई मर्यादा के लिये है, मुझे परतन्त्र बनाने लिये नहीं । केसी 
विचित्र बात है यदि कोई नियम नहीं मो परमात्मा पर अगाज़कता ( 408709) का दोष 
आता है। यदि अटल र पूगा नियम हो तो स्वाधीनता के लिये स्थान नहीं ग्हता । यही समम 
लेने को बात है । स्वाधीन आर पराधीन जैसे में ऊपर कह चुका हूं एक द्वी चीज़ के दो रूप हैं। 
ध्याधीनता जीवन है, ओर आवश्यक है। परन्तु आधीनता ऐसी होनी चाहिये जिसके साथ हम स्व: 
शब्द को जोड़ सकं । स्वः से अभिप्राय आनन्द डज्चल (ज्ञान) ओर अपने सेहै। जोवक पास 
खपनी शक्ति है उसका अपना स्वभाव है, वह स्वभाव और शक्तिके आधार पर कम करता है। 
ओर उसका फल किन्ही अटल नियमों के अनुसार मिल जाता हैं। कम के फल से युक्त करने वाली 
शक्ति को सत्ता से कम करने वाले की सत्ता में कोई भेद नहीं है । 
कर्म फल प्रदाता 

इस स्थान पर ईश्वर के कम फल प्रदाता होने पर भी कुछ विचार कर लेना आवश्यक 
है । ईश्वर कर्मा का फल केसे प्रदान करता है । वह अर्थात्‌ ईश्वर अपनी दैविक शक्तियों के आधार पर 
संसार के जड़ पदाय से संसार के प्राणियों द्वारा जीवों को कर्मी का फल प्रदान करता है। संसार 
को देवी शक्तियाँ अर्थात्‌ अग्नि जब वायु, प्रथ्वी, और आकाश ही संसार मे सुख के साधन ओर दुःख 
के कारणा हें । इन्हीं पख तत्वों के आधार पर उत्पन्न हुई चीज़ें जीवात्माओं को उपयोग मे लाने 
के लिये मिलनो हे । ओर इन चीज़ों के मिलने ओर न मिलने के साधन संसार के अन्य प्राणी भी 
हें । इसलिये तोन प्रकार के दु:ख और तीन ही प्रकार के पाप माने गये हैं। अर्थात आविदेविक, आधि- 
भौतिक ओर आध्यात्मिक । शरीर धारी जीव को यदि रुख होगा, चाहे दुःख होगा इन दोनों की 
विधि एक ही है। ससार मेहम जल के उदाहरण को लें। जब कि समय अनुकूल वृष्टि से महान 
सुख भौर अति वृष्टि और अनावृष्टि से महान दुःख होगा । यही दशा वायु और अग्नि की है। 
परमात्ता कम फन प्रदान का निमित्त है अर्थात्‌ उसके बनाये हुये नियम कर्म और फल के संयोग 


को मर्यादित और संचालित करते हैं। वि 
सवे शक्तिमान्‌ 
इस स्थल पर अब हम ईश्वर को महान देविक शक्तियों की ओर संकेत कर रहे हैं तो यह 
भी आवश्यक है कि ईश्वर के प्रसिद्ध गुण सवे शक्ति मान पर भो कुछ प्रकाश डाला जाय । 


जो चाहे करना 


३६ ] [ आयं १६ नवम्धर १६४४ 


जिसको कोई दूसरा रोकन सके वह बड़ा है। यद्व भ्रम हवै । षड़पण्पन विखार को दृष्टि से भनमानो 
करने में नहीं हैं । परन्तु जो चाहिये अर्थात्‌ जो करना चाहिये उसके करने में है। ईश्वर इसलिये 
एब से बड़ा है कि वह जो चाहिये ( ich ¡5 ६० ०० 4०९ ) उसे कर सकता हे । ओर स्वयम्‌ 
झ्पनीशक्ति से कर सक्ता है। वह स्वयम्भू है । किसी दूसरी शक्ति का सुदृताज नहीं है। भौर इसी अंश 
में बह सच शक्तिमान है । ईश्वर जो चाहे वह नहीं कर सक्ता । इश्वर अपने को मार नहीं सक्ता । अपने 
बरावर दूसरा ईश्वर पैदा नही कर सक्ता। बुराई ओर पाप नहीं कर सकता ओर इसलिये वहीं ईश्वर 
अपने नियमों के अनुसार कर्म फन्न प्रदान करने की मर्यादा को सुरक्षत रखता है। और अनादि 
जीव के कर्म करने और भोग प्राप्त करने की विधि में अकारण हस्तचेप नहीं करता । इसोलिये उसक 
सर्व शक्ति मान होने में कोई संशय उत्पन्न नहीं होता । 
न्यायकारी ओर दयालु 
ईश्वर के यह दोनों गुण एक दूसरे से प्रतिकूल नहीं। ईश्वर का ज्ञोवात्मा को एक बार 
नहीं, अनेक बार अनेक प्रकार के शारीर प्रदान करना धर अनेक बार कम करने के साधन प्रदान करना 
झोर कम करने के लिये चत्र देना उसकी दया है, ओर जेला कम वेसा फल प्रदान करना उसका 
न्याय दे । 
तीन मद्दान भूले 
इसी स्थल पर घानिक जगत, और तत्व ज्ञान के जगत को तीन प्रचलित भलों के ऊपर 
भी प्रकाश डालना आवश्यक है । इनसे हमारे प्रश्न के समाधान का सम्बन्ध है । 
चमत्कार में विश्वास 
धार्मिक जगत में एक प्रचलित विचाग यह है कि धार्मिक नेता या मतों के बड़े संस्थापक 
वह हैं जो चमत्कार या करामात, ( \72०।०७ ) से अपने महत्व का परिचय दे सक। दुनियां में 
झनहोनो बात को कर दें । चांद के दो टुकड़े करदे, सूयं ($७ ) को मुंइ में घरले। यहद विचित्र भूल 
है । ईश्वर के नियम कोई उल्लंघन नहीं कर सकता न वृ स्वयम्‌ कर्ता है न किसी को करने देता है। 
लब ईश्वर के दूनों की प्रशंसा ईश्वर के नियमों के उल्लंघन में है ; तो साधारण जनता इश्वर की प्रशंसा 
इसमें सममती हैं कि वह चाहे जिस नियम का स्वयम उल्लंघन कर दें; या जो चाहे करदे । ईश्वर 
के सम्बन्ध में और ईश्वर के दूतों के सम्बन्ध में चमस्कार ओर करामात का प्रअ भ्रम मूलक है । 
| पाप चमा हो जाते हैं 
दूसरी भूल जो प्रचलित है वद्द यह है कि ईश्वर के दूतों की प्रशंसा इसमें है कि वह पापों 
के फल से अपने अनुयाइयों को बचाले। यइ भी भूल है। यह समझना कि इसामसोदह यदि अपने 
भक्त ईसाइयों के पाप क्षमा करा सकता है तो ईश्वर जिसको चाहै पापों के फल से बचा सकता है। 
यद्व न्याय ओर तक के प्रतिकूल बात है । जब मनुष्य अपने कमरों के फल के परिणाम से बचना चाहते 
हैं तो ऐसी कल्पनाएं कर लेते हैं । ओर यदद भ्रम बढ़ते २ ईश्वर तक पहुंच जाता है । 
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पूवे जन्म ओर पुनजन्म 

तीसरी भयंकर भूल यह है कि जोव ओर उसके संबन्धी समस्याओं पर विचार करते समर 
बहुधा केवल एक वतमान जन्म पर ही हॉट रख कर सब शंकाओं का समाधान करने का यत्न किय' 
जाता है । वतमान भून और भविष्यन के बीच में है। इसका आगे पीछे से सम्बन्ध है । जो आदर्म! 
बिना श्रागा पीछा विचार किये बात करता है वह बुद्धिमान नहीं समभा जाता है । 

मृत्यु का प्रश्न 

पूवे जन्म और पुनजन्म के साथ-साथ मृत्यु के सम्बन्ध में भी दो शब्द लिखने आवश्यव 
हें । संसार मे सबसे बड़ा दुःख मृत्यु शोर मृत्यु का भय है। बाकी सब दुःख इस लिये हैं कि उनसे 
मग्ने का भय उत्पन्न होता है । मृत्यु महान दुःख है। मृत्यु से बचना मद्दान सुख है।इस हो क 
नाम युक्ति है । दुःख का ओर मृत्यु का घनिष्ट सम्बन्ध है । देखो इस दुःख रूपी मृत्यु मे भो कोई 
सुन्दग्ता है या नहीं । मृत्यु में सुन्दरता को देखने के लिये एक विशेत प्रकार के मनोविज्ञान गर तयार 
की आवश्यकता है | सृ यु संसार को विषमता का समाधान है। मृत्यु इश्वर की महान शक्ति का परि. 
'चायक है | मौत से कोई नहीं बचता। मृत्यु से समानता की शिक्षा मिलती है। मरने में सब बराबर 
हें । मृत्यु विकास का साधन है । बन्दर मर कर ही तो मनष्य बन सकता हैं । मत्य नवीन अवकाश 
मसलन का उपाय हं । मृत्यु माफ़ का घर हूं । मृत्यु दुःख से छुटकाग है। सृत्यु जोवन रूपी ड्रामा का 
पटाक्षेप है | मृत्यु से भयंकर, मृत्यु का भय है। 

मृत्यु से निभेय 

मृत्यु से निभय होना या भयभीत होना मानसिक दशा पर आश्रित है । ऋषि दयानन्द 
मृत्यु को ईश्वर की इच्छापूति का साधन समभने हैं | सुकरात ने हंस कग ज़हर का प्याला पो लियः 
मृत्यु का भय मानसिक भावनाओं से सम्बन्धित है | काम, क्रोध, लोभ और मोह फे भ्रभिमान से 
दृपित मनोवृत्ति सृत्यु के सम्बन्ध में भय उत्पन्न करती हे । मृत्यु को देख कर इश्वर को प्रबन्ध व्यवस्था 
पर आक्षप करना मह'न भूल है | यदि मृत्यु न ड्रोती तो आज्ञ संसार में तिलभर पेर ग्खने को भी 
जगह न होती न मृत्यु होनी और न जन्म होता । इस संसार के इम चक्र का ही अन्त हो जाता। 
यदि मृभ्यु न हो तो जीवन का आनन्द क्या । जीवन आनन्द में मौत के झटके से है । उदू के कवि 
गालिब ने ठीक ही कहा है-'न हो मरना, तो जीने का मजा क्या !! 

विश्व 

अंग्रेज़ी में इस दुनियां को (।॥।४९75९) कहते हैं (UniVC7५९) में शब्द (पा) एकता 
का योतक संसार में एकता स्थापन करना ईश्वर को सत्ता के आधार पर ही हो सकता है | इश्वर जड़ 
शोर चेतन जगत को संयुक्त भयरहित करता है। संसार की वतमान आर प्रचलित दशा प्राकृतिक 
नियम, कमे व्यवस्था, देनिक प्रक्रिया, आचार, शाख सब एक दूसरे से सम्बन्धित हैं। जिइनको एक- 
एक करके देखे और समभे वह पदाथ विज्ञान बाला; और जो इनका समन्वय करे वह सत्वज्ञानो आर 
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जो इनके अन्तिम रहस्य को समझ ले वह ऋष । चित्र को समभने के लिये कित्र के सब अंग देखने 
होंगे । चित्र के एक अंग को लेकर आचेप करना भर समालोचना करना बचपन है। सारे चित्र को 
समभ कर अपनी समझ पर अभिमान करना भो भूल है। चित्र फो देखकर चित्रकार तक न पहुंचना 
भी भूल है । ईश्वर इस ब्रह्माएड रूपी चित्र का चित्रकार है प्रकृति इसकी (3१० &०७।१) या 
आधारभूत है । जीवात्मा इस चित्र का अग है । यह दृश्य जगत्‌ रूपी चित्र परमात्मा रूपी चित्र यानी 
जीवात्मा रूपी चित्रों के चरित्रों के चरिताथ होने के लिये रचा है । इसमें पाप की पहेली कतव्य 
अर अकतव्य के प्रअ से सम्बन्धित है। आचार शास्त्र इस पर प्रकाश डालता है । प्राकृतिक घट- 
नाएं आचारों के परिणाम स्वरूप हें। जीव के स्वरूप को समझ लेने से इसको स्वतन्त्रकर्ता मान लेने 
से संसार की पह्देलो, संसार की विषमता स्पष्ट हो जाती है। दु:ख आर दुःख सूचक घटनाओं से 
ईश्वर की सत्ता पर इश्वर के महत्व में कोई संशय उत्पन्न नहीं कर सकते । जिन्हें हम दुःख आर 
दुःखसूचक समभते हैं. बढ़ दृर की दृष्टि से सुख आग सुख उपाजन के लिये हें उनके आधार पर भूत 
का भय फिर आता है । भविष्य के लिये आशा बंघनी है आर वतमान में भ्रम दूर होकर पुरुपा्थ 
के लिये उत्साह पेदा होता है । पुरुषाथ ओर प्रारब्ध का प्रश्न भी इसके साथ ही सुलझ गया । 
लेख बहुत लम्बा हो गया, पर विचार इनने हैं कि पक पुस्तक लिखी जा सकती है । यदि ईश्वर ने शक्ति 
दी झर आये जगत्‌ ने प्रोत्साहन दिया तो इस प्रश्न के समाधान में एक विस्तृत पुस्तक लिखूंगा जिस 
में रवाद्‌ आर कम व्यवस्था के ऊपर पश्चिमो ओर पूर्वी तत्व ज्ञान के आधार पर पूरा २ प्रकाश 
डालने का यत्त करूंगा । 

ऋषि दयानन्द का महान उपकार है जिन्होंने बेदिक सिद्धान्तों को पुनः हमारे सामने शुद्ध 
अर स्पष्ट रूप में इख कर अनेक शांकाओं से निवृत्त किया ओर अनेक शंकाओं के समाधान के योग्य 
बनाया । ऋषि कृत सत्याथप्रकाश शोर उनको अन्य पुस्तकों में ऐसे अनेक प्रश्नों के समाधान संक्षिप्त 
म दिये हुए हैं । आवश्यकता इस बात की है कि एक वेदिक सिद्धान्त विश्व कोष नामी बहुत बड़ी 
पुस्तक माला छापी जावे । जिसमें हर एक सिद्धान्त पर विस्तार से तक ओर प्रमाणों के आधार पर 
विवेचन किया जावे । 

ष्ाये अखबार का सिद्धान्त अंक निकालना एक प्रशंसनीय काय है । परन्तु वेदिक धमे का 
प्रचार भारलवपं में शिक्षित समुदाय के सन्सुख ओर संसार के अन्य देशों में तभी होगा जब एक 
विशाल अन्वेषण बिभाग खोल कर सारे आय ज्ञात्‌ के उद्योग से साहित्य प्रकाशन का काम किया 
जाय । जिस प्रश्न के समाधान में यहद लेख है. वह बहुधा अंग्रेज़ी पढ़े लिखों में आता है शौर में लेख 
हिन्दी में लिख रहा हूं सम्भव है यह उन तक न पहुंचे । अंग्रेज़ो के साहित्य तय्यार कबने को ओर 
भी ध्यान देना चाहिए । अग्रज्ञी में एक अच्छी रूपरेखा को मासिक पत्रिका प्रकाशित होनी चाहिए । 


अन्तिम निवेदन 
दुःख में सुन्दरता मान लेना एक कवि की कल्पना नहीं है, न योगी की धारणा-यह तो 
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साधाग्या मनुष्य के लिये भी एक स्वाभाविक सत्य है। इस से कम करने में, उत्साह-फल प्रा! 
करने में संतोष प्राप्त होता है । यदि हम यह मानलें कि अपने दुःख का हम साधन हो कारण हैं त 
दुष्ट भाव (770६5) मिट सकता है-कलह का अन्त हो सकता है, यदि अपने दुःख का कारण हर 
दी हैं तो हम उसको दूर करने का भी प्रयास कर सकते हैं। संसार में ४7६८०७३74 ५०७ पुण्य अ 
पाप स्वतंत्र एकान्त 2050]य६० हैं। अनादि व अटल हैं ।-—?]९३9प72 ७70 [77 सुख ब दुः 
Rel2(i6 हैं सापेत्ष हैं। इन दोनों में कारण काय सम्भव है- वेसे दोनों प्रथक है। जो सम्बन्ध किस 
राज्य में 2७9 कानून आर कानून फे मानने या न मानने से वह हो सम्बन्ध इन दोनों में है। 
आपत्ति का श्रावाइन 
नमोऽस्तुते निऋते तिग्मतेजो श्रयस्मयान्‌ विव्ृता बन्धपाशान्‌ । 
यमो मह्यं पुनरित्‌ त्वां ददाति तस्मे यमाय नमो अस्तु मृत्यवे | अथ० ६।६३।२ 

अथ-हे फलप्रद ! हे कष्टदातः हे यम--में तुके प्रणाम करता हूं । हे तीच्ण तेअ वाली--₹ 
मेरी सदा बाँधने वाली बेड़ियों को काट डाल । नियमित कग्ने वाला परमेश्वर फिर भो मेरे लिये तुमे रै 
रहा है। उस मृत्यु कारक व संहारक नियन्त्रण करने वाले परमेश्वर को भी मेरा नमस्कार है। इस वेर 
अन्त्र में कैसी सुन्दर शिक्षा है-तथा दुनिया वाले बड़ी आपत्ति से बचना चाइते हैं. । यहाँ उसवे 
आवाहन की शिक्षा है--कद्दी इसलिये कि किये हुए कर्मो का फल माँग लेने से भविष्य के लिये छर 
माँग को मांगने का भय जाता रहता है। 

साबुन आर मेल 

जिस प्रकार साबुन से मेल इट जाता है। उस ही प्रकार कष्ट उठाना या कमें का फल माँगन 

पुरानी मेल, जीवन रूपी वस्त्र में लगी हुई को धोने का साधन है। 
वह सब कृत 

बृत्यु ओर मृत्यु रूपो नियमन करने बाले परमात्मा का आवादनन कब होगा जब मनोविज्ञान 
की ठीक शिक्षा होगी तभी दृष्टिकोण ठोक दोगा । जीवन में घम प्रधान अंग होगा । निबंद या निःभ्रेयस 
८ रूपी सूयं का प्रकाश होगा । संशय और अज्ञान का अन्धकार मिट जावेगा । 


प्रत्येक आये तथा आये समाज को 
झाये प्रतिनिधि समा पंजाब के प्रमुख साप्ताहिक पत्र 


आर्य का ग्राहक बनना चाहिये 
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~ 
वेदक प्रश्नोत्तर 

्रह्मोइय 

[ श्री नरदेव ज्ञी शास्ती, वेद तीथे आचार्ये महाविद्यालय ज्वालापुर ] 

वेदों में प्रश्नोत्तर रूप में अनेक सन्त्रे गाते हे | बड़ हदी बोध प्रद एव म्नोरञ्जक ह । प्रश्न भी 
पह् हैं, ओर उत्तर भो । कहीं कहीं प्रश्न हो प्रश्न हैं उत्तर न फ} करही प्रश्न स्पष्ठ आओ न्तर अति गुट, 
हीं दोनों गुढ़ । कहीं किसी अध्याय मे प्रश्न है तो उत्तर किसो अन्य अध्याय मे मिलता है। कहीं 
। दिक प्रयोग की विचित्रता के कारण साधारण पुरुष, जिसको लो'कक व्याकग्णा का बोघ तो है 
[र वेदिक व्याकग्ण नहीं आता ; समक भी नहीं सकता । इस प्रकार के प्रओोत्तरों को वदिक शब्दावली 
३ वाकोताक कहते हैं । ब्रह्मोदय भी कहते हैं । 

पाठकों के मनोग्ञ्जनाथ' आज हम कतिपय सरल मन्त्रों का दिग्द्शन करेंगे-- 

प्र -यजुः २३--७ उत्ता--यजुः २३-१० 
[१] कः स्विदेकाकी चरति [१] बये एकाकी चरति 
कौन श्रकेला अकेला घूमता है ( नभो- सूये ही अकेला नभो मण्डल में घूप्ता है । 


CE [९] चन्द्रमा जायते पुनः 
[२] क उ स्विज्जायते पुन; कृष्ण पक्त से रास गह कर चन्द्रमा फिर शुक्क 
( गुम होकर, अदृश्य रहकर) फि कोन | पक्ष में आजाना है अथवा उत्पन्न-सा प्रतीत 
होता है । 


उत्पन्न होता हे अथवा आजाता हे ? 
[३] ॐ स्विद्धिमस्य भपजम्‌ 
हिम की, जाडे को क्या ओषधि है । 


[४] कि वावपनं महत्‌ 
बान रखने का सब से बड़ा स्थान कोनसा है। 


[३] अग्निहिमस्य भेषजम्‌ 
हिम छो, जाड़े की ओषधि है अम्लि । 
[४] भूमिरावपन महृत्‌ 
भूमि ही सबसे बड़ी आवपन (बोरी) है जिस 
में अनन्त घान्य राशि ग्ख सकते हैं. अर्थात भूमि 
ही अनन्त घान्यदा्री है । 
उत्तर--यजु: २३--४८ 


पर: ये जे २३-४ 
९ 0 . ज्य हि 
[१] 6 स्विर्सयसम ज्योतिः [१] ब्रह्म द्रयैममं ज्यातिः 
सूर्य के ममान ज्योति किसी है । सूय के समान ज्योति बाला है ब्रह्म 
नह + [२] दो$ सम्ुद्रतरम सरः 
(२ | कि समुद्रमम सरः पाथिव समुद्र जसा दूमग समुद्र है थो, अर्थात्‌ 


अप्रल्तग्क्ति । क्योंकि (वहीं से जल गिरता है तब 
पार्थिव समुद्र बनता है । इसलिये अन्तरिक को भो 
ऊपर का समुद्र माना गया है, वदिक शब्दावली मे) 


समुद्र के सदृश आर कोन सा तालाब है। 


सिद्धान्त अङ्क ] [४ 


[३] किं स्वित्पृथिव्ये वीयः | [३] इन्द्रः पृथिव्ये वर्षीयः 
पुथिवी से बड़ा कौन । इन्द्र ही प्रथिवी के लिये बड़ा है क्योंकि ३ 
[४] कस्य मात्रा न विद्यते । मेघ) न बरसे तो सब व्यथ (मेघ प्रेरक, दारक व 
किसकी मात्रा कोई नहीं अर्थात्‌ जिसके ठुल्य | % "१ ९ है )। 
कोई नहीं । [४] गोस्तु मात्रा न विद्यते 
गोघन से बढ़ कर कोई घन नहीं (स्पष्ट है) 
प्रशभ--यजु) २३-४९१ बत्तर-यज्ञः २३-५२ 


[२] कान्यन्तः पुरुष अपितानि पड़ा है श्रथांत्‌ रहता है | 
पुरुष का सद्दारा लिए कोन कोन हैं [२] तान्यन्तः पूरुषे शतानि 
[३] एतदूब्रद्मन्नुप वल्हामसि स्वा कर्मेन्द्रियं, जञानेन्ट्रियें सब उसके अधीन । 
इस बात को में आपसे जानना चाहता हुं अपित हैं । 
[३] एतचा प्रतिमिन्वानो भस्मि 
मे इस ब,तको तेरेलिये स्थूत्तरूप सेकहग्हा हू 
[४] न मायया भवस्युच्तरो मत्‌ 
ष्ारो तुम कपट छत से कुळ मत पूछना 
उत्तर--यजुः २३-६० 
[१-४] वेदाइमस्य सुत्रनस्य नाभिम्‌ 
पेद दावा पर थवी अन्तरिइम्‌ 
चेद सरथस्य बृहतो जनित्रम्‌ 
थो वेद चन्द्रमस यतोजा! 
उस विषय का ज्ञाता उत्तर देता दै कि-- 
(९) मैं सुवन की नाभिको, (२) यो प्रथिर 


अन्तरिक्ष को, (३,४) सूय चन्द्रमा जहां से हुए 
उसको जानता हूं । 


[४] किं स्विन्नः प्रतिवो चास्यत्र 
इसका उत्तर इधर छघर नकर देना अर्थात्‌ 
टालना मष । देखें आप क्या उत्तर देते हैं । 


प्रम= यजुः २३-५६ 
[१] को भ्रस्य वेद श्ुुवनस्य नामें 
इस सुत्न को नामि ( मध्यस्थान ) को कोन 
जानता है ! 
[२] को दावा पृथिवी अन्तरिचम्‌ 
ओर कोन जानता है इस थो पृथित्री शौर 
आन्तरित्त को | 
[३] कः द्यस्य वेद बृहतो जनित्रम्‌ 
स्मौर सूय के बड़े जन्मस्थान को कौन जानता है 
[४] को वेद चन्द्रमसं यतोजाः 
ओर चन्द्रमा कहां से हुआ, यह भी कोन 
जानता दे । 


[१] केष्वन्तः पुरुप आविवेश [१] पञ्चध्वन्तः पुरुप भाविरेश 
यह पुरुष ( जीवात्मा ) किसमें घुसा हुआ है इस पाँच तत्व बाले शरोर में ज्ञोआत्मा घु! 


४२ ] [ श्राय १६ नवम्बर १६४४ 


कर्म फल मीमांसा 
[ लेखक विश्वनाथ जी आर्योपदेशक जडांवाला |] 


एक सत्यवादी और मिथ्याभाषी में यह भेद स्पष्ट है कि सत्यवादी पर जो प्रश्न किया 
तावेगा, उसका यथाथे उत्तर प्राप्त हो जावेगा । परन्तु मिश्याभाषी यथार्थ उत्तर न देकर झूठ 
छा जाल बिछायेगा। यही अन्तर सत्य सनातन वेदिक धर्म और अन्य मतों में है । कर्म फल 
हे सम्बन्ध में जीव को उत्पन्न हुआ और कर्म का फल सदा के लिये दुःख का स्थान दोजख 
रौर सुख का स्थान बहिश्त * मानने बालों से पूछे, कि कर्म फल के चक में डालने के लिय 
जीव को क्यों उत्पन्न किया ? और जब जैसा किसी जीव को उत्पन्न किया स्वभाव से अच्छा 
बुरा अथवा जिस अवस्था में उत्पन्न किया मोमन या काफर के घर में, उसने उसी प्रकार के 
कर्म करने हैं, अत: इसकी जुम्मेदारी उत्पन्न करने वाले ईश्वर पर ही हो कती है जीव को 
कर्म का फल क्यं दिया जाता है ? जब कर्म फल का ददृश्य जीव का सुधार ही हो सकता हैं, 
तो कर्म का फल सदा का नरक स्वर क्यों ? इन प्रश्नों का कोई उत्तर नहीं दिया जा सकता, परन्तु 
वेदिक धर्म जो कर्म फल का सिद्धांत उपा थत करता है उस पर कोई आक्षेप नहीं हो खकता। 

वेदिक धर्म जीव को अनादि और भगवान्‌ की अमर प्रजा मानता है । प्रभु तो नित्य 
शुद्ध सुक्त सवभाव आनन्द स्वरूप हैं, परन्तु जीवात्मा अल्पज् और सुख दुःख दोनों गुण रखने 
वाला है । यद्यपि इसे दु:ख से घृणा ओर सुख की इच्छा सदा वनी रहती है, परन्तु यह इस 


प्र्र--यजुः २३-६९ डत्तर--यजुः २३-६२ 
[१] पृच्छामि त्वा परमन्तं एथिव्याः [१] इयं वेदिः परो अन्तः पृथिव्याः 
में तुके प्रथिवी का सिरा पूछ रहा हूं । यह वेदि ही प्रथिवी का सिरा है 
[२] पृच्छामि यत्र श्रुवनस्य नाभिः [९] अय यज्ञो भुवनस्य नाभिः 
यह पूछ रहा हूं भुवन की नाभि कहां है । यह यज्ञ ही भुवन की नाभि है 
[३] एच्छामि ला वृष्णो अश्वस्य रेतः [३] अयं सोमो वृष्णो अश््रस्य रेतः 
श्योर पूछ रहा हूं उस वर्षणशील ओ गति यह चन्द्रमा ही सूये से उत्पन्न हुआ है अर्थात्‌ 
शील अश्व अर्थात सूयं के रेत से कोन उत्पन्न | इसी के प्रकाश से प्रकाशित होता है । 
हुआ । [४] ब्रह्मायं वाचः परमं व्योम 
[४] एच्छामि वाचः परमं व्योम ब्रह्म अर्थात्‌ परमात्मा ही वेदरूपी बाचा का उत्तम 


अर पूछ रहा हूं वाचा का सर्वोत्कृष्ट स्थान । | स्थान है। अथवा वेद ही वाचा का उत्कृष्ट स्थान है । 
प्रत्येक मन्त्र के प्रश्न ओर उत्तर के लिए विस्तृत व्याख्या अपेक्षित है, इसलिये संक्षेप से हो 
विवेचन किया गया है जिससे साधारण वुद्धि वाला पाठक भी समझ सके । 
शम्‌ 


सिद्धान्त अङ्क ] [ ४३ 


के बस की बात नहीं । अतएव प्रजा प्रिय भगवान सृष्टि का निमाण करके जीवों के इस लोक 
में सुखोपभोग और परमानन्द मोक्ष का. सुख प्राप्त करने का प्रबन्ध करते हें। वेद भगवान्‌ 
का उपदेश है:--याथातश्यतोऽथोन्‌ व्यदधाच्छाश्वतीभ्यः समाभ्यः | यजु० ४०८ 

अर्थ-- भगवान्‌ अपनी अनादि प्रज्ञा जीवों के सृष्टि द्वारा समुचित अर्थ अथात लोक और पर- 
लोक के सुस्वों का प्रबन्ध करते हैं । कपिलमुनि सांख्य दशन में लिखते हे-भोगापवर्गाथ दृश्यम्‌ । 

अर्थ यह संसार भगवान्‌ ने जीवों के सुखोपभोग ओर मोच प्राप्ति के लिये बनाया है। 
अवेदिकमत यह भी नहीं वतला सकते कि प्रभु के सृष्टि बनाने का क्या उद्दश्य हे । 

भगवान्‌ जीवात्मा को इस उद्देश्य के पूरा करने के लिये मनुष्य जन्म दते हैं । एक जन्म 
में मोक्ष की सिद्धि नहीं हो सकती, बार बार २ जन्म होता है ओर यदि यहद सांसारिक 
भोगों में फंस कर अपने आप को गिरा लेता है, तो इसे नीची योनियॉ--पशु पक्षी आदि में 
जाना पड़ता है, जिससे जीवात्मा का सुधार और सृष्टि की आवश्यकताये पूरी होती है 
वेद में कहा हे । 
अरमा्वमधि जातोसि त्वदयं जायतां पुनः । असौ स्वगाय लोकाय स्वाहा । यजु० ३५२२ 

अर्थ--इसस तू उत्पन्न हुआ पुनः तुमसे यह उत्पन्न हो। उस मोक्ष पद की प्राप्ति क 
लिये । भावार्थ यह है कि जीवात्माओं का आपस में पिता प्रजादि का कोई सम्बन्ध नहीं, 
ओर पुनजैन्म द्वारा कम फल का सिद्धांत जीवात्मा की मोच प्राप्ति के लिये है । 

कर्म फल की व्यवस्था--उद्देश्य के ज्ञात हो जाने पर अब यह देखना है कि कर्म फल 
की व्यवस्था क्या है । न्याय द्रान में गौतम जी का वचन है । 

प्रवृत्ति दोप जनितोऽर्थः फलम्‌ । न्याय १-१-२० 

अर्थ--मनवाणी शरीर से होने वाली प्रवृत्ति, और प्रवत्तन करने वाला दोष इससे 
उत्पन्न होने वाला फल कहलाता हे । कोष में इसका अर्थ है । 

सत्ये द्वेतु कृते फलम । अमर ३-३-०० 

भर्थ-हेतु के परिणाम का नाम फल हे । 

यह कर्म फल मनुष्य को दो प्रकार का प्राप्त होता है, एक सयोग वियोग प्रभाव जन्य 
शरीरोत्पत्तिनिमित्तवस्संयोगोत्पत्ति निमित्तं कर्म । न्याय ३-२७० (अर्थ) शरीरोत्पत्ति की तरह 
संयोग का निमित्त भी कर्म है और दूसरा न्याय जन्य । एक पुरुष आग को छु देता है उससे हाथ 
जल जाता है यद्द अग्नि संयोग जन्य फल है। एक पुरुप ग्रीष्म ऋतु में पर्वत की ठंडी वायु 
से गरम देश में आकर सुख से वंचित होऋर गरमी से दुःख उठाता हे यह संयोग वियोग जन्य 
फल है । कर्म संयोग वियोग में अनपेक्ष कारण होता हे, अनएत्र उससे उत्पन्न होने वाले दुःख 
सुख इन्हीं का परिणाम हैं और न्याय जन्य फल, जन्म विना न्यायाधीश के प्राप्त नहीं हो सकता। 
कोई चोर अपने आप कारागार में नहीं पहुंच जाता। इसी प्रकार मरने पर जीवात्मा परमात्मा 
की व्यवस्था ही से कर्म फल प्राप्त कर सकता है और लेख का लक्ष्य भी यही कर्म फल है । 


४४ ] [ आय १६ नवम्धर 


परमात्पा जीव का क्या देखता है । वेद का कथन हे । 
जीवो मृतस्य चरतिस्वघाभि रमत्या मर्त्येना सयोनिः । १-१६४-३० 
अर्थ--अ भर जीव शरीर के नाश होने पर अपनी स्वधा अथात कर्म और संस्कारों से 
अन्य नाशवान योनि को प्राप्त करता है। मरने के पीछे शुभाशुभ कर्म और संस्कार ही साथ 
जाते हैं । जीव इन्हीं को अपने में धारण करता है अत यह स्वधा हें। परमात्मा इनके अक्तमार 
ही आत्म सुधार अथवा आत्मोन्नति के लिये यथोचित फल प्रदान करता है । उपनिपदू में भी है 
योनिमन्ये प्रपद्यन्ते शरीरत्वाय देहिनः । स्थानमन्यऽतु संयन्ति यथाकर्म यथा श्रतम्‌ । कठ ३०५-७ 
अर्थ--जो जीव मरने पर मुक्त नहीं होते वह अपने कर्म और संस्कारों के अनुसार 
अन्य योनि में शरीर धारण करते हैं मनुष्य अपने जीवन में जो भी शुभाशुभ कर्म वा अन्य 
साधारण चेष्टा करता हे अथवा सुनता देखता अनुभव करता हे उसका सूदम संस्कार आत्मा 
पर पड़ता है । यहद संस्कार मरने पर साथही जाते हेँ। यदि अत्यन्त दूषित संस्कार हों, तो 
विस्मरण के लिये वृक्षादि योनि में भेज दिया जाता है। यदि अत्युत्तम संस्कार हों ; तो विशेष 
आत्मोन्नति क लिये पवित्र गृ में जन्म होता हे, जो बालक प्रतिभाशाली होते हैं उसका 
क।रण भी पिछले उत्तम संस्कार होते हैं । 
कर्म का तात्पय परोफ्कार के पुणय कर्म और पर हानि के पाप कर्म हैं। इनसे उत्तम 
वा निकृष्ट जाति रुचिर वा कुरूप शरीर घनादि भोग अथवा निध्ता रूप फलों की प्राप्ति 
होती हे । 
कमे फल के रूप में क्या मिलता दै 
वेद का आदेश है । 
आयो घमाणि प्रथमं मसाइ ततो वपूंषि कृरगुपे पुरूणि । अथर्ष ५-१-२ 
अर्थ--ज्ञो घर्म पहले जन्म में किये तदनुसार इस शरीर मिलते हैं । 
असुनीते पुन रस्मासु चज्नुः पुनः प्राण मिह नो धेहि भोगम्‌ । 
उथोकू पश्यम सूय मुचरंत मनुमते सृडया नः स्वरित । | ऋ० १०-५६-६ 
अर्थ--प्राणदाता जगदी धर हमें फिर चक्षु आदि इन्द्रियां, प्राण जीवन और भोग प्रदान 
करें । हम चिरकाल तक जीय। ह्वे कर्म फल प्रदाता भगचन्‌ इसमें सुख की प्राप्ति द्दो। हमारा कल्याण 
करें । इन मन्त्राँ में दूसरे जन्म में कस फल के रूप में शरीर योनि भोग, आयु की प्राप्ति का 
स्पष्ट वणन है तदनुसार ही योग दशन में-सति मूले तद्विपाको जात्यायुर्भोगाः । योग २-१६ 
अर्थ--पूत्र जन्‍म में मूल संस्कारों और कर्मा के स्थिर रहने से इसका फल जाति आयु 
आर भोग के रूप में प्राप्त होता है । न्याय दशन में आया हे । 
पूर्वकृत फन्नानुबन्धादुत्पत्तिः । न्याय ३-२-६४ 
अर्थ--जन्म के कर्म फल के अनुसार जन्म मिलता हे । भावार्थ यह कि उत्पत्ति के साथ 
सम्बन्ध रखने बाले सब पदार्थ पूर्व जन्म के कर्स के फल द्वोते हैं । 


सिद्धान्त श्रङ्क | [ ४५ 


बणाश्रमेषु स्वकमेनिष्ठःः प्रत्य कमं फल मनुभूय ततः शेषेण । 
विशिष्ट देश जाति कुल रूपाय: श्रृति वृत्ति विज्ञ सुखम्‌ ॥ 
मेधमो जन्म प्रति षद्यते। गौतम संहिता अ० ११ 
अथे-स्त्रकमेनिष्ठ वणांश्रमी मर कर अपने शप कर्मा का फल विशेष देश जाति 
कुल रूप आयु आचार धन सुख मेधा के रूप में जन्म प्राप्ति से प्राप्त करते हें। इन सब 
प्रमाणो का सार यही है कि कमफल निसे प्राग्ब्ध भी कहते हें वह वह केवल जन्म हे, ओर 
स जन्म के निमित्त से जाति आयु भाग रूप में जो कुछ इसे प्राप्त होता है वही कम फल 
कहलाता हे । परन्तु हमारी हिन्दु जाति में इसके मम्बन्ध में बहुत सा भ्रम फेला हुआ हे 
ओर प्रायः आय महानुभातर भी एसा ही मानने लगे हैं और जन्म के माथ सम्बन्ध न रखने 
बाली घटनाओं को भी प्रारब्ध कह देते हें। किसी को व्यापार में घाटा वा लाभ हो, रोगी 
हो चोट लगे घर को आग लगे भूचाल आंधी बपा से हानि लाभ हो किसी प्रकार का सुन्व 
दुःख हो सब प्रारब्ध के गले मढ़ते हैं। यह विचार नहीं करते कि प्रारब्ध एक न्याय-जन्य 
कम फल है जो न्यायाधीश की प्ररणा के रूउ में ही प्राप्त हो सकता हे। प्रारब्ध का न्याया- 
घीश परभात्मा है और उसकी जीव को प्रेरणा केवल दूमरा जन्म है, अतः उस जन्म से 
सम्बन्ध रखने वाले पदाथ से प्रारच्व हो सकती है । 
प्रार्ध और पुरुषपा थ--ह में इस जन्भ में जो कुछ मिलता है वह केवल प्रारब्ध 
ही नहीं होता, अधिक पुरुपाथ का होता है । अब बहुत से पुरुष प्रारब्ध अथवा देव को पुरु- 
षाथ से बड़ा समझते हैं परन्तु वेद शाख पुरुपाथं को मुख्य मानत हैं वेद भगवान्‌ का 
उपदेश है। 
अप क्रामन पोरुपेयादू वृणा नो देव्यं बचः। 
प्रशीतिरभ्या वतेस्त्र त्रिश्रेभिः सह॥ अथव वेद ७। १०४। १ 
अथे--हे मनुष्य ! देव की बात को न मानता हुआ पुरुपाथ से उसे पीछे डालदे और 
अपने गित्रां के साथ प्रत्यक काय को अच्छी रीति से आरम्भ कर | महाभारत में लिखा है । 
यथा बीज चिना चेत्र मुप्तं भत्ति निष्फलम्‌, नथा पुरुपकारणं बिना देवं न सिध्यति । ७ 
कुनं पुरुपकारस्तु देव मेवाऽत्र बतेते । न दैवम कृते किचित्‌ कस्य चिद्दातु महति । २२ 
पांडवानां हृतं राज्य घातराष्ट्रेमहाबलेः। पुनः प्रत्याह्नलं चेव न देवाद्‌ भुजसंजय।दू । ४० 
यद्यग्निः पवनोद्धतः स सूच्ष्मोपि महान्‌ भवत्‌ । तथा कम समायुक्तं देव साधु द्विवधते। ४३ 
यथा तेल क्षयाद्वीप: प्रहास मुप गच्छति । तथा कम शयादेत्र प्रहास मुपगच्छति। ४४ महाभारत 
( अर्थ ) असे खेत के बिना वीज निष्फल हे चेसे ही पुरुषार्थ के विना देव मिद्ध नहीं 
होता | देव पुरुषाथ का अनुकरण करता हे । विना पुरुपाथ देव किसी को कुछ नहीं दे सकता । 
पांडवों का राब्य दुर्याधन ने लिया उन्होंने उसे भुमबल से वापस लिया न कि देव से । जैसे 
अग्नि वायु के बल से बढ़ती हे, छेमे ही पुरुषार्थ क बल से देव बढ़ता हे। जेस दीप तेल की 


४६] [ भाय १६ नवम्बर १६४४ 


समाप्ति से बुझ जाता है, एस ही पुरुषाथ क विना देव नष्ट हो जाता । रामायण में लक्ष्मण 
जी राम को कहते हैं | 

देव पुरुषकारेण यः समथः प्रबाधितुम्‌ । न देवक विपन्नाः पुरुषः सोऽवसीदति । अद्य 
से पोरुषहतं देवं द्रव्यात मानवाः ॥। 

अथ--जो अपने पुरुपाथ से देव को रोक सकता है देव उसका कुछ नहीं बिगाड़ 
सकता । आज मेरे पुरुपाथ से देव को मरा हुआ लोग देखेंगे । चरक विमान स्थान अध्याय 
३मेंहे। 

देवं पुरुषकारेण दुबलं ह्यपहन्यते । देवेन चेतरत्कम विशिष्टे नोपहन्यते । ४२ 

अथ--दुबल देव पुरुषार्थ से नष्ट हो जाता हैं। और प्रबल देव पुरुपाथ को निष्फल बना 
देता है। इन प्रमाणों का सार यह है कि प्रारब्ध या देव पूवे जन्म के कमै फल के रूप में 
वह शक्ति है, जो मनुष्य को जन्म के सम्बन्ध में मिलती हे। यहद शक्ति पुरुषार्थ की सहायक 
होती हे । उदाहरण के लिये दो युवक पाठशाला में पड़ते हैं। दोनों पक जेखा परिश्रम करते 
हें । परन्तु पक लड़के को प्रतिभा जन्म से उत्तम मिली है अतएव वह परीक्षा में मुख्य रहता 
रहता है। यहद देव का प्रभाव है। परन्तु एक वालक जिसकी प्रतिभा तो उत्तम है परन्तु 
उसने पढ्ने में श्रम नहीं किया तो वह मूख ही रद्द जावेगा। दूसरा थोड़ी प्रतिभा वाला 
थालक पढ़ने का भ्रम करके उससे अधिक विद्वान्‌ और बुद्धिमान बन जाता है । यहां पुरुषार्थ 
ने देव को पीछे डाल दिया। कई लड़के सवेथा प्रतिभा हीन होते हैं। वह पढ़ने का बड़ा 
परिश्रम करते हैं परन्तु उनकी समम में कुछ नहीं बेठता अन्ततः ब पढ़ना छोड़ कर मूखे 
ही रद्द जाते हैं । यहां देव प्रचल हे, जिस से पुरुषाथ नष्ट हो जाता हे । ऐस ही धन बल आदि 
में व्यवस्था है | 

पुरुषाथे और देव पर देश काल की अवस्था का भी प्रभाव पड़ता है। एक पुरुष प्रातः 
काल जिस सुहूलित से ग्रीष्म ऋतु में यात्रा कर सकता है उतना दोपहर को नहीं और जितनी 
पचत की उतराई में कर सकता हे चढ़ाई में नहीं। देव प्रदत्त बल ओर पुरुषार्थ दोनों में 
इससे तारतम्य उत्पन्न हो जाता है। अतएव महाभारत में कार्य सिद्धि में देव पुरुषाथ श्रोर 
तात्कालिक अवस्था को निमित्त माना गया है । यथा-— 

एवं दृढ़ाच्च देवाश्च स्वभावात कमणः फलम्‌ । महा. बन. ३२। २० 

अथ--इस प्रकार दृढ़ ( अवस्था) देव और कमे-पुरुषाथ फल को उत्पन्न करते हैं । 
सचमुच संघार का कोई मी परिणाम अकेले पुरुषाथ वा देव का फल नहीं होता उसमें देव 
दृढ़ ओर पुरुषाथे तीनों की कुछ न कुछ मात्रा मिली रहती है इसमें दृढ़ ( अवस्था) क्षेत्र हे 
देव शक्ति है और पुरुषार्थ प्रयत्न है परन्तु शास्त्रों ने मुख्य पुरुषाथे हदी को माना है क्योंकि 
उत्कट पुरुषपाथ देव ओर रढ़ दोनों की सीमाओं को पार कर जाता हे, अतएव मद्दाभारत 
में उसी स्थान पर कहा गया है । 


यश्च दिष्टिपरोलोके यरचा।पि हृद्‌ वाचकः | उभोहितु कृपणौ लोके कम बुद्धिः प्रशस्यते ३२, १ 

झथे--देव और .हढ़ परायण पुरुष कायर है, कमे परायण पुरुष ही प्रशंसनीय है 
महर्षि दयानन्द जी ने भी स्वमम्तव्यामन्तव्य के २५वें अंक में लिखा है । ` 

पुरुषाथ प्रारब्ध से बड़ा इमलिये हे कि जिपसे संचित प्रारब्ध बनते, जिसके सुधार 
से सुधरते और जिसके विगाड़ने से सब बिगड़ते हैं । 

संचित-ओो क्म एक जन्म में भोगने से शोष रह जाते हैँ बह्द संचित रूप में दूसरे जन 
में प्रारब्ध में सम्मिलित हो जाते है अतएव यह एक प्रारब्ध ही का रूप है । 

कमे फल पर एक विचित्र प्रश्न 

कई लोग यह प्रश्‍न करते हूँ कि पापीको तो दण्ड मिला परन्तु पापी ने जिस 
दुःख दिया उसको निरपराध क्यों दु:ख मिला इस प्रश्न का उत्तर कई विद्ठान्‌ यह देते हैं, £ 
उसे किसी पूचजन्म के कम का फल मिला । इस पर प्रश्न होगा कि क्या पापी को दुःख दे 
की प्रेरणा परमात्मा ने की । यदि नहीं तो यह दुःख न्यायाधीश की प्रणा से न होने से प्‌ 
जन्म के कमं का फल केसे ? यदि प्रेरक परमात्मा माना जावे तो पापी के स्वतन्त्र न रह 
से उसे पाप कमे का कर्त्ता केसे माना जावे? ओर उसे दण्ड क्‍यों दिया जावे ? इस अवर 
में कई विद्वान यह कहद देते हैं कि परमात्मा की ओर से इसे दुःख मिलना था परन्तु पा 
ने उसी समय उसे उतना ही दुःख दे विया । अतएव पापी भी अपराधी हे ओर उसे स्वक 
फल रूपी दुःख भी मिल गया । परन्तु प्रश्न होता है कि ऐसी लाखों घटनायें प्रतिदिन होती रह 
हें और उनमें अचानक अपराधी तत्काल पहुंच जाते हैं, और दुःख भी इतना ही देते 
जितना उसकी प्रारब्ध में हे । यह सवेथा असम्भव हे। सांसारिक न्यायाधीशों के अपः 
घियों को तरकाल अपनी स्वतन्त्रता से उतना ही दण्ड देने वाला, सहस्रो वर्षा में एक भी 
मिले । परन्तु परमात्मा के अपराधियों के साथ प्रतिदिन लाखों ऐसी घटनाय हो जावें, इसे क 
स्वीकार करेगा । इसके अतिरिक्त अपराधी के बिना कोई एसा हेतु भी हमें दृष्टि गोचर न 
होता जिससे माना जावे, कि सचमुच ईश्वर की ओर से दुःख का कोई प्रबन्ध हो चुका थ 
अर उपयुक्त प्रमाणों से यह भी सिद्ध होता है कि प्रभु की ओर से कम फल देने के हि 
केवल जन्म दिया जाता है अतएव जन्म के सम्बन्ध से ही जीव को जो भोग प्राप्त होता 
वह प्रारब्ध है अन्य कुछ नहीं । इस पर कुछ महानुभावो का यह विचार है कि उस दुः 
को उस दु:ख के बदले कोई सुख परमात्मा की ओर से दे दिया जावेगा। यदि एसा मानें 
क्या उपकारी से उपकृत मनुष्य को जो सुख मिला हे, उसके बदले उसे इतना दुःख भी मिल 
चाहिये ? बास्तव में यह बात निर्थक है, अतएब वेद शाख ने इस पर कोई प्रकाश न 
डाला । क्योंकि पाप का अर्थ निरपराध को सताना और पुण्य का अथे भी कमे फलके बि 
ही सुख पहुंचाना है । यदि ऐसा न माना जावे तो कोई पुण्यात्मा पुण्य फल का भागी ड 
पापी पाप कमं का भागी न हो सकेगा । 
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यह प्रश्न होगा कि यदि अपने कर्मो के बिना भी सुख दुःख हो सकता हेतो ईसाई 
सलमान जो यहद मानते है कि प्रभु बिना कर्म केही जन्म देकर जीवको सुख दुःख भी 
ता है उससे क्या दोष होगा । इसका उत्तर यह है कि जिस तरह वह अपराधी पापी 
मभा जाता है विना कम के दुख देने से परमात्मा भी अपराधी होगा। और जेसे पक 
'जा ब पिता बिना कर्म के अपनी प्रजा को दुःख सुख देने से अन्यायी कहलाता है, ऐसे 
शवर पर भी दोष लगेगा । 
पक ईसाई पादरी ने प्रश्न किया था कि वेदिक घमे में कमं का फल आवश्यक है, 
। मुक्ति नहीं हो सकती क्योंकि जीवन मृक्त जीव से भी कम अवश्य होते हैं। इसका उत्तर 
द ने दिया है कि--न कमें लिप्यते नरे। यज्ञुः ४०। २ 
जीवन सुक्त निष्काम कम करने से कर्मा में लिप नहीं होता। अ्रेताअशवतरोप 
पद में है । 
आरभ्य कमाणि गुणा वतानि । भावांश्च सबान्‌ विनियोजयेयाः ॥ 
तेषामभावे कृतकमे नाशः। कम क्षयो याति सतत्वतोऽन्यः ॥ ६। ४ 
मनुष्य उत्तम कर्मा को करे और उनसे संसार में होने वाले सुखों की भावना का 
गग करदे । इस प्रकार कर्मो के नाश होने से तत्व ज्ञान से यह मुक्त हो जावेगा । 


Sanne msn ors pss NE 
आये समाज के ऋान्तिकारी सिद्धाम्त ग्रन्थ 
© 
सत्याथ प्रकाश | 
~क) | 
यादे अभी तक आपने न पढ़ा हो तो | 


आज से पढ़ने का संकल्प कीजिये 
— ओर इसके साथ ही — ` 


सत्या प्रकाश प्रचार निधि में दान दीजिये 
मन्त्रो 


गुरुदत्त भवन, लाहोर । 
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~ ज खा र 
क्या वेद अपोरुषेय हे? 
[ लेखक--पं० चन्द्रकान्त जी वेदवाचस्पति, वेदमनीषी आचाय गुरुकुल विद्यामन्दिर सूपा 
बारडोली, गुजरात ] 
नाम स्कलिनया-८ 

इस लेखमें तात्विक हष्टिसे ईश्वरीय ज्ञान विषयक विचार किया गया है । वनध्पति, पशु 
पक्षी, मनुष्य आदि योनियां परमात्मा की विशेष रचनायें हैं। पाश्चात्य विचारकों की दृष्टि रे 
पशु, जगत को मानव जगत से पथक करने बाली निम्न तीन बात है । 

(१) शख व्यवहार (४९ ० ६००]५) (२) अम्नि व्यवद्वार (05९ ०† |7०) (३)व्यक्ष भाषा 
प्रयोग (Use of Articulate Language) 

अत्यन्त असंस्कारी मानव समाज में भी व्यक्त भाषा के अभाव का विचार करन 
कल्पनातीत बात मानी जा सकती है । हमारे सामने ख़बसे पिले प्रश्न यह उपस्थित होता है | 
मनुष्य में अपने भावों को दूसरे के सामने व्यक्त करने की और दूसरे के साथ विचार करर 
की शक्ति आई कहां से ! 

नवजात शिशु प्रारंभ में तो कुछ भी बोल नहीं सकता या विचार नहीं सकता है 
उम्र की वृद्धि के साथ उसमें मां-बाप या शुरु इत्यादि के संसग द्वारा विचारने की और अपन 
हितादित समझने की शक्ति आती है । क्या मनुष्य, क्या पशु-पक्ती, सबमें खाने पीने सम्बर्न्ध 
सामान्य ज्ञान अवश्य होता है। परन्तु विशिष्ट ज्ञान भिन्न २ जातियों में भिन्न २ कोटि के 
मनुष्यों में विशेष निमित्त से ही आता हे । पशु और मनुष्य में भोग शक्ति समान रूप से 
ही हे परन्तु आदमी के सिवाय दूसरे किसी भी प्राणी में भोग्य पदार्थ की उत्पत्ति, रक्षा और 
बुद्धि का ज्ञान नहीं होता । यदि आत्मा के स्वाभाविक ज्ञान से ही यह सब दो जाता होतो 
पशु में भी आत्मा है, वह क्यों भोग्य पदार्था की वृद्धि, उत्पत्ति तथा रक्षा का कार्य नहीं कर 
सकता ? अकेला मनुष्य ही अन्य चेतनादियों की खहायता से स्वाभाविक ज्ञान में वृद्धि करता 
हे । घर बनाना, वख बनाना आदि अनेक क्रियायें वह नेमित्तिक ज्ञान के आधार पर ही 
करता है | हम देखते हैं कि गाय, भेंस आदि के बश्च स्वाभाविक तोर से द्वी तेरना जानते हैं 
परन्तु मनुष्य बिना सीखे नहीं तेर सकता । संभव हे कि स्वाभाविक ज्ञान अथवा सामान्य- 
सहज ज्ञान पशुओं में मनुष्य से अधिक हो, परन्तु मनुष्य नैमित्तिक ज्ञान की प्राप्ति तथा वृद्धि 
की योग्यता से ही पशु से इच गिना जाता है। जीवातमा का ज्ञानक चैतन्य एक गुण है। 
जीवात्मा ज्ञान प्राप कर सकता है परन्तु केसे ? हमारी आंखों में दृष्टि शक्ति है परन्तु वह सूरय 
ज्योति के सिवाय उपयोग में नहीं आ सकती और आंख के बिना सूर्य का प्रकाश भी निरर्थक 
ओर अस्तित्व हीन सा लगता हे। इस तरह जीवात्मा में शक्ति होने पर भी अन्य निमित्त से 


कैइच्छा, डेष, प्रयत्न, सुखदुःख झानान्यात्मनो लिंगम्‌ ॥। न्या०द्‌० 
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शान उत्पन्न नहीं होता । मानव देह में भोग तथा कर्म दोनों के लिये ज्ञान श्रपेक्षित है। यह 
ज्ञान आज भी हजारों प्रयत्न करने पर भी माता-पिता इत्यादि चेतनों के बिना नहीं मिल सकता 
तो फिर सृष्टि के प्रारंभ में जीवात्माओं को किसी भी चेतन निमित्त के बिना ज्ञान कैसे उप- 
लब्ध हुश्मा होगा ? 

कुछ विकासबादी विचारक मानते हैं कि मनुष्यों में आवश्यकतानुसार विचार उत्पन्न 
हुए और उसमें वृद्धि होती गई । परन्तु इस विपय में कोई मी पुष्ट प्रमाण नहीं है। मद्दान्‌ से 
महान्‌ आपत्ति में भी मानव शिशु ने दूसरे के पास से शिक्षा लिये बिना ज्ञान का आविष्कार 
नहीं किया हे । इस विषय को अवोचीन समय में किये गये अनेकों परीक्षणों से प्रमाणित 
किया जा सकता है| #एक बच्चा एक धनिक के घर जन्म लेता है परन्तु जब तक उसको 
शिक्षण न दिया जाय तब तक वह कुछ भी नहीं सीख सकता। आवश्यकता अवसर ओर 
परिस्थिति अपने आप स्वतंत्र रूप स ज्ञानोत्पत्ति में कारण रूप नहीं बन सकते | यदि कोई 
चेतन शक्ति ज्ञान को उद्भूत करने में निमित्त रूप बनती है तो आवश्यकता अवसर ओर परि- 
स्थिति ज्ञान की वृद्धि मं कारण रूप बनते हैं। इसी लिये सृष्टि के आरंभ में भी जीवात्माओं 
ने भी किसी निमित्तभूत चेतन शक्ति द्वार ही ज्ञान प्राप्त किया होगा । ऐसा कहना संभव नहीं 
अपितु युक्तियुक्त है । इसीलिये पतंजलि मुनि ने समाधि पाद के २६ वें सूत्र में प्रभु को “पूत्रेषा- 
मपि गुरु” कहा है अथात्‌ प्रभु में काल कृत सीमाय न होने से ब्रह्मा, असि, वायु, आदित्य, 
अगिरा आदि ऋषियों का भी वह शुरु हे । वेदांत शाख मं इसी से प्रभु को शाख्योनि (“शाख- 
योनित्वात्‌”. ... . .. . . १-१-३ में) कहा है- 

हमने देखा कि सृष्टि के प्रारंभ में जीवात्माओं को नेमित्तिक ज्ञान की आवश्यकता हे 
ओर नैमित्तिक ज्ञान चेतन की सहायता से ही मिल सकता है। वह चेतन “परमात्मा” है । 
दूसरे शान्दों में कहें तो सृष्टि के आदि में इश्वर प्रेरित अथात्‌ अपोरुपेय (पुरुष-मनुष्य) ज्ञान 
की सत्ता अवश्य होनी ही चाहिये । 

सामान्यतः ज्ञान के तीन विभाग किये जा सकते हैं (१) स्वाभाविक (२) †नेमित्तिक (३) 
काल्पनिक । इसमें सृष्टि के आरंभ का ईश्वरीय ज्ञान नेमित्तिक कोटि का हे.। स्वाभाविक ज्ञान 


छम्रीक के सेमेटिङल बादशाह ने, स्कांटलेएड के जेम्स चतुर्थ ने, हिन्दुस्त न में अकबर ने 
परीक्षण किये हैँ। विशेप विवरण के लिये देखो Transactions of the Victoria Insti- 
४५८७ १४ बे बांल्युम में ३३६ वां पृष्ठ । 

TC) Mr, Maurice phillips की पुस्त The Teaching of the Vedas 
ज्ञानोत्पत्ति प्रकरण प्छ १०४। सृष्टि के आदि में इश्वरोय ज्ञान की आवश्यकता है । ज्ञानोत्पत्ति की 
लमस्या का हल इसमें ही दै। (3) पहाशय पेरी (Pry) ने Children of the Sun मैं 
(१२८ पृ० ६०) लिखा हे कि मनुष्य में क्रमशः ज्ञान उत्पन्न होने का विचार सर्वथा त्याज्य है। 

(C) Eiiot Smith श्रपनी Evolutionin the Light of Modern Knowledge 
ते जिळगयनात से विरूर आपने विचारों को प्रदर्शित करता है । 
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से मनुष्य के दिमाग में ऐसी शक्ति पत्पन्न नहीं हो सकती कि जिससे वह अपना ज्ञान विस्तृत 
बना सके ? संस्कार हीन और जंगली जातियां इसकी साक्षी स्वरूप हैं। हम संसार में विशाल 
ज्ञान देखते हैं वह ज्ञान प्रथम श्रेणी के ज्ञान का विकास नहीं हे । इसी तरह प्रारंभिक ज्ञान 
काल्पनिक ज्ञान की कोटि का भी नहीं है। क्योंकि यदि प्रभु की ओर से सब कुछ बता दिया 
गया हो तो मनुष्य की स्वतन्त्र शक्ति तथा व्यक्तित्व का कोई भो अर्थ नहीं है । मानवीय विचार 
का प्रवेशद्वार ही उस अवस्था में बंद हो जाता हे। इम लिये स्टिक आदि में ईश्वरप्रदत्त 
ज्ञान नेमित्तिक कोटि का अर्थात्‌ प्रवेराक ज्ञान की कोटि का होना चाहिये । ईश्वरीय ज्ञान के 
विषय में हम तीन प्रकार की कल्पनाय कर सकते हैं । 

(१) यह ज्ञान सृष्टि के प्रारंभ में ही मिला । । तत्कालीन मनुष्यों के लिये यद्द ज्ञान गुरु 
रचरूप हुआ । 

(२) कालक्रम से विशिष्ट व्यक्तियों क द्वारा विशेप ग्रन्थों क स्वरूप में ईश्वरीय ज्ञान 
प्रादुभूत होता हे । 

(३) किसी भी प्रकार के माध्यम के बिना ही समय समय पर विशिष्ट व्यक्तियों को 
इश्वरीय ज्ञान प्राप्त होता है । 

इन तीनों कल्पनाओं में प्रथम कल्पना ही बुद्धि-संगत है | क्योंकि सृष्टि के प्रारंभ म 
आवश्यकताओं की पूर्ति के लिये ईश्वरीय ज्ञान के प्राप्त होने के बाद भी ऐसे ज्ञान की पुनः 
उपलब्धि होवे, ऐसी कल्पना में ईश्वर की सबेज्ञता तथा न्यायप्रियता खंडित हो जाती है । साथ 
ही ईश्वरप्रेरित ज्ञान म थोड़ा बहुत कम-ज्यादा करना, कुछ निकाल ना (^७7०४३६९) यहद 
बस्तु तो ईश्वरत्व में ही वाधा पहुँचायगी । इसी लिये सर्व प्रथम कल्पना ही बुद्धि-संगत ओर 
अधिक युक्तियुक्त भी हे । 

अब हमारे सामन प्रश्न उपस्थित होता है कि निराकार और निरंजन प्रभु जीवात्माओं 
को ज्ञान केसे देता हे ? मनुष्य जव कोई शुभ काय करना चाहता है तब उसके संस्ल्प करने 
क साथ ही उसमे उत्साह और प्रसन्नता उत्पन्न होती है और जब अशुभ कर्म करना चाहता है 
तब संकल्प मात्र से ही भय शंका उत्पन्न होती है। दोनों अवस्थाओं मं मनुष्य में उत्पन्न हुए 
उत्साह अनुत्माहादि भावों को हम बाणी से कह नहीं सकते तैर कानों से सुन भी नहीं सकत । 
यह भाव केवल हृदय में ही उत्पन्न होता है। इम अतः करण की प्रेरणा रक अनुरूप ही 
ईश्वरीय ज्ञान भी ऋषियों के हृदय में उत्पन्न हाता है । ऋषि भी उसे हृदय से ही समझते हैं । 
इस बिषय में अनेकों कतत्वशों की सहमति है । जेसे हिप्नोटाइन्नर सामने उपस्थित मनुष्य क 


48 (क) "Science of Lan¢u42९” क दूसरे भाग में २६६ प्रछ पर मेक्समूलर ने पाइथो 
गोरस का विचार करते लिखा है "But there isa Voice of Conscience Within us, 
the Utterance of a divine Law, independent of human Statutes and 
traditons, self raident, irrefragable’ 
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मुख से केवल मानसिक प्रेरणा के ही आधार से ऐसी २ भाषाओं के शब्दों को खुलवाता हे 
जो शब्द उस व्यक्ति ने कभी मी सुने नहीं हैं । इसी तरह सर्वव्यापक ओर सर्वशक्तिमान्‌ 
परमात्मा सृष्टि के आदि में आदि मानवों के हृदयों में ज्ञान का प्रकाश करता है । 


भादि ज्ञान तथा आदि भाषा 


ज्ञान शब्द से हम दो प्रकार के भावों को समम सकते हैं। एक तो बिचार अथवा 

भाव और दूसरा उस विचार की सूचक-भाषा । मनुष्य में किसी भी प्रकार के विचार किसी 
। बिशिष्ट भाषा के आधार के बिना उत्पन्न नहीं होते। केवल दूसरे के सामने अपने भावों को 

व्यक्त करने के लिये ही भाषा की आवश्यकता है यह वात नहीं। परन्तु हमारे अन्तरात्मा में 

भी विचार भाषा के बिना नहीं रह घकते। प्रसिद्ध भाषा शास्त्री प्रो० मेक्समूलर अपनी पुस्तक 
। भाषा विज्ञान में लिखते हैं:--(प्र ६६) 

We never meet With articulate Sounds Except as Wedded to 
determinate ideas, no do we over }| believe, meet with determinate ideas 
except as embodied forth in articulate Sounds, J therefore, declare my 
Conviction as cxplicitly as posssble, that thought in the sense of reasoning 
is not possible without language 

इसी प्रकार $ch९।]/7 भी लिखता है कि-- 

Without language, it is impossible to conceive philosophical nay 
even any human Consciousness, (मेक ममू लर कृत the science of Language P.99) 

अर्थात्‌ भाषा के आधार के बिना मानवीय ज्ञान उत्पन्न नहीं हो सकता । भाषा से यहां 
पर डिसी देश, जाति या काल विशेष की भाषा का तात्पर्ये नहीं हैं। परन्तु भाषा से यहां 
बोलने की शक्ति का अर्थ अभिप्रेत है। जो शक्ति मनुष्य को सृष्टि के प्रारंभ में प्राप्त हुई है । 
यह शक्ति आई केसे ? अनुभव और दृष्टान्त हमें बताते हैँ कि बालक कोई भी भाषा विना 
सिखाय नहीं बोल सकता । माता-पिता आदि के द्वारा सुनकर ही वह मातृभाषा को बोलने में 
अर समझने में समर्थ होता हे । 

सामान्यतः हम जानते हैं कि संसार में एक दूसरे से भिन्न ऐसी हज़ारों भाषाये हैं । 
जिससे हम विचार करते हैं कि आवश्यकता और परिस्थितियों में सिन्न २ जातियों ने मिन्न २ 
समय में थे भापायें प्रचलित की हैं और ऐसे ही प्रारंभ में भी भाषा विकसित हुई होगी। 
परन्तु यह धारणा गलत है क्योंकि भाषा विज्ञान वेत्ताओं ने! किया है कि संघार में प्रच- 


(ख) ग्रीक तःवज्ञ पपीक्युरस के विचार में सबसे प्रथम भाषा को प्रगट करने में मनुष्य ने 
ईश्वरीय प्रेरणा से श्रबोधता से काय किया। जैसे उसने छींक ली, और खांसी खाई तथा दुःख से 
उछवांस भरा (Materialism by is Thanja Page 5, 2) 


(ग) “अस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतत्‌” “बृहदारण्यक उपनिषद्‌” 
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“लित कोई भी भाषा सर्वथा नई नहीं है। उन सवकी उत्पत्ति एक ही किसी मातृभाषा में से 
हुई है| अब हमारे सामने विचारणीय प्रश्‍न हे कि सव भाषाओं की मूलभापा कोनसी हे? 
अर उसका विकास केसे हुआ ? 

माषा की उत्पत्ति के सम्बन्ध में थोड़े मतों. का पर्यालो चन 

इस विषय की चचा करते समय हमारे सामने दो विचार उपस्थित होते हैं। एक तो 
यह कि भाषा का विकास क्रमशः हुआ है और दूसरा यह कि ज्ञान की तरह भाषा भी कोई 
दैवी शक्ति द्वारा हमको मिली है । विकासवादी अपने मत को सिद्ध करते हुए निम्न तीन कह्प- 
नायें उपस्थित इरते हैं:--- 

(१) भाषा की उत्पत्ति के सम्ब्नन्ध में मवे प्रथम कल्पना (Theory of convention) 
सांकेतिक भाषा, सिद्धांत की है । इसके आविष्कता महाशय लॉक थे | एडमस्मिथ ने भी इसका भली 
भांति समर्थन किया है । इसके अनुमार तो प्रारम्भ में खब प्राणी मूक थे। अपने भावों को व्यक्त 
करने के लिये वे शारीर के भिन्न २ संकेत करते थे । पीछे से विचार इतने बढ़े कि संकेतों से प्रकट 
करना असंभव हुआ तव थोड़े कृत्रिम चिह्न निश्चित किये गये । और उनके अर्थ पारस्परिक 
अनुभूति से निश्चित हुए । यह कल्पना विचारने से अपूण लगती है क्योंकि जब शब्द और 
अथ दोनों ,अपूण थे तो परस्पर की अनुभूति किस माध्यम पर स्वीकृत हुई थी? यह प्रश्न 
बना रहता है । 

(२) दूसरी कल्पना ( Gnomatopoetid thc0r7 ) नाम से कही जाती है। इस 
कल्पना के आधार पर माना जाता है कि प्रारम्भ में जब मनुष्य ने बोलना शुरू किया 
तब उसने अपने आस पाम के, जीवधारी चेतन प्राणियों की आवाज का अनुकरण किया 
ओर पीछे से वे शब्द जिसके अनुकरण से बने थे उस पदाथ के लिये प्रयोग में आने लगे । 

परन्तु किसी भी भाषा का इतिहास हमें इस कल्पना की पुष्टि नहीं करता, हम चाहे 
जिस भाषा का विचार करें, उममें प्राकृतिक जगत में उत्पन्न होने वाली भावाज के साथ साम्य 
धारण करने वाले शब्द बहुत ही कम दीखते हैं। शायद एकाध शब्द मिल भी जाय तो भी 
उससे यह मत सिद्ध नहीं होता । 

(३) तीसरी कल्पना ( ]30 ४०७ ) तथा ( Tnterjectional Theory ) के नाम 
से प्रसिद्ध है। इसके अनुसार मनुष्य के मानसिक भाव वेगयुक्त बन कर उसके मुख में से 
स्वाभाविक शब्दों द्वारा व्यक्त होते गये और इस प्रकार धीरे धीरे भाषा की उत्पत्ति इई । 
मनुष्य दुःख में हा हा !! और आनन्द में वाह ! वाह !! करने लगा । इस विषय में केवल 
इतना लिखना ही पापत हे कि जगत्‌ की प्रत्येक भाषा में ऐस शब्द नाममात्र को ही मिलते 
हैं। वे शब्द भी भाषा के अनिवार्य अंगभूत नहीं हैं। साथ में यह वरतु भी अकल्प्य लगती 
है कि मनुष्य के मुख में से इए2-सीधे जो भी शब्द निकल पड़े उनको दूसरे मनुष्यों ने एक 
निश्चित र्थ में ही केसे जाना ? अन्त से स्वभावतः हम इस परिणा पर आते हैं # सृष्टि 
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hg ने शब्द और उनके अथ तथा दोनों के सस्बन्धों को जोड़ सकने का क्ञान 
[ है। प्रो० मेक्थमूलर ने इसी सत्य को अपने भाषाषेज्ञान नामक पुस्तक में 
स्वीकृत छिया है । वे लिखते हैं कि मनुष्यों में और प्राणियों में भाषा का भेद ऐसा है कि 
उसको हम कभी दूर नहीं कर सकते | संसार में ऐसा एक भी प्रमाण नहीं मिलता कि जिससे 
ज्ञात हो कि असुक पशु उन्नति करता करता मनुष्य की स्थिति तक पहु वा हो ओर मानव 
भाषा का प्रयोग करता हो। इससे विपरीत यह बात स्पष्ट है कि मनुष्य अभ्यास से पशुओं 
की भाषा घोल सकता है। परन्तु पशु का ऐसा अनुकरण असंभव हे। ( भाषा-विज्ञान १ 
भाग प्रू० १३) 
हम आगे यह देख चुके हैं कि शब्दों में विशेष अथ निधोरित करने की शक्ति प्रभु 
ने दी हे । इससे हम कद्द सकते हैं कि सृष्टि के आरम्भ में प्राणियों को प्रभु की ओर से 
नेमित्तिक ज्ञान और भाषा भी दी गई है । अब हमारे विचारने का विषय यहद है कि अपोरुषेय 
ज्ञान केसा और कोन सा हे? ओर वह किस भाषा में प्रगट हुआ है ? युक्ति और प्रमाणों के 
दधार पर विचारने से हमें यह प्रतीत होता है कि ईश्वरीय ज्ञान वेद दी है। वेद के सिवाय 
अन्य ग्रन्थ हेश्वरीय ज्ञान रूप सिद्ध नहीं होते क्योंकि ईश्वरीय ज्ञान की निम्न परीक्षा में वेद 
ही सत्य रूप से टिके हैं । 
« (१) चारों वेदों की अन्तः साक्षी तथा अन्य शास्त्रों की अन्तःसाक्षी से स्पष्ट होता है कि 
वेद ईश्वरप्रेरित ज्ञान हैं । 
/(२) ईश्वरीय ज्ञान का प्रकाश सरटि के प्रारम्भ में ही होना चाहिये। यदि ऐसा न 
माना जाय तो इश्वर की न्याययुक्तता खंडित ह्रो जाती है । 
(३) इश्वरीय ज्ञान किसी देश विशेष की भाषा मे नहीं होना चाहिये जिससे कि उसको 
समझने में सब को समान श्रम करना पड़े । 
वेद सी भाषा में है जो सब आय भाषाओं की जननी हे । भाषा विज्ञान के विद्वानों 
ने यह यात सिद्ध कर दी है कि अब तक की प्रचलित सब भाषाओं में प्राचीनतम भाषा 
वेदिक भाषा हे | और इस वेदिक भाषा में से ही अनेक भाषाओं का विकास हुआ है । इससे 
हमें यह प्रतीत होता है कि प्रारम्भ में ईश्‍वर की ओर से दिया हुआ ज्ञान वेदिक भाषा में 
दिया हो यह असंभव नहीं । 
“(४) यह ज्ञान सृष्टि कें नियमों से विपरीत नहीं होना चाहिये । 


“ (५) इस ज्ञान में सब सत्य विद्याओं के मूल भूत सिद्धान्तों का दोना जरूरी है। वेद 
उपयुक्त पांचों परीक्षाओं के आधार पर इश्वरीय ज्ञान की योग्यता सिद्ध करता है । बराह्ाण 
प्रन्थ वेदों के व्याख्यान ग्रन्थ हैं ओ कि याजबल्क्य आदि ऋषियों द्वारा बनाये गये हें। इस 
प्रकार वे मनुष्यकृत द्दोने से इंश्वरीय ज्ञान की कोटि में नहीं आ सकते । 

यहां पर एक स्वाभाविक प्रश्‍न उठता है कि यदि इश्वर कोही वेदों का कता 
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साना जाय तो मंत्रों में आने वाले ऋषियों को क्या माना जायगा ? ऋषियों के नाम मन्त्रों 
ओर सूक्ों के साथ सम्बन्ध रखते हैं । क्या उनको मन्त्रों का कर्ता नहीं मान सकते ? इम 
विपय में इतना ही कहेंगे कि हम ऋषियों को बदके कता नहीं, परन्तु द्रष्टा मानते हें। व 
वदो के ज्ञाता हैं परन्तु निमाता नहीं । इस चिपय में थोड़ प्रमाण नीचे दिय जाते हैं । 

(१) नमो ऋषिश्यों मंत्रक्ृद्भयो संत्रपतिभ्वः । ( पंत्षिरीयाण्यक-४-१७ ) इस पर 
आचाय सायण ने निम्न भाष्य किया है। मंत्रकृद्भयः मंत्र कुत्रन्तीति मंत्रकृनः | यद्यप्यपौरूपय 
चदे कतारो न सन्ति तथापि कल्पनादायीश्वरानुग्रहण मंत्रणां लब्धारो मंत्रकृत-इत्युच्यन्ते । 
इसमें सायण मंत्रप्रहण कता ऋषियों को मंत्रकता शब्द से संबोधित करत हैं । 

(२) सबवऋपषिमन्त्रकृत: ( ए८ ब्रा० ६-१-१ ) 

इसकी टोका सायण या करते हैं ऋषि अतीन्द्रियाथमंत्रकृन्‌ । कृ घातुस्त्वत्र दशनार्थः 
मंत्रस्य हृष्टा । अथात्‌ मंत्रकृत का अथ मंत्रद्रष्टा हे । 

(३) आचाय यास्क ने लिखा हे #--- 

ऋपिःदशनात्‌ स्तोमान्‌ दृरंत्यौपमन्यवस्तत्‌ यदेनान्‌ तपस्यमानान्‌ ब्रह्मा स्वयंभूः अभ्या- 
नपत्‌ तत्‌ ऋपयो ऽभवन्‌ तद्॒पीण' सपित्वमिति विज्ञायते । 

इसमें भी यास्क ने ऋषियों को मंचद्रष्टा रूर से ही स्वीकृत किया हे। ऐस अनेक 
प्रमाणों स स्पष्ट होता कि वेर मंत्रों के कता ऋषि नहीं हैं परन्तु वद इश्वर प्रेरित हें। ऋषि 
संभार के गुप्त रहस्य रूप मंत्रों (5००० ।।८०७ ) के ज्ञाता हे द्रष्टा ैं। “सिद्धान्त सार” 
नामक अपनी प्रसिद्ध पुस्तक में भी मशिभाई मनुभाई लिख" हैं हि :--- 

“सप्रसिधु प्रदश मं आकर बसी हुई आय शाखा का मृज्न धम पुस्तक “वेद” संज्ञा स 
प्रसिद्ध हे । कुरान, बाईबल आदि शब्द असे पुस्तक वाचक हैं, वेस “बेद” शब्द पुस्तक 
खाचक नहीं हे “विद्‌? अथान जानना, ज्ञान प्राप्त होना, इस धातु स व्युत्पन्न वद शब्द ज्ञान 
मात्र का भडार, एसे अथ का वाचक हे । सर्वज्षता का स्वरूर ही वद है | इसीलिये इश्वर प्रणीत 
कहते हैं । मूसा पयगम्बर को इश्त्रर ने अपने आप दस आज्ञाय दी थीं। तथा मुहम्मद साहेब 
को जित्राइल नामक फरिश्त ने कुरान के संदभ के संदभ प्रसंग प्रसंग पर कहे थे। परन्तु वद 
ऐसे उतरा नहीं कहा जाता । वद तो इश्त्ररदत्त नहीं परन्तु इश्वर प्रेरित कहाता हे । ओर वेद 
मंत्र भिन्न २ ऋषियों के ज्ञान मं ४रित होन हैं। दृष्ट हुए हैं, इसलिये उनको मंत्रद्रष्टा कहते 
हें । ऋषियों के ज्ञान में प्रतीत होना और ऋषियों द्वारा ही बनाया जाना इन दोनां अर्था में 
इस प्रकार सूम भेद मानकर प्राचीन पंडित ऐसा कहते हैं कि बेद मंत्र अनादि हैँ । अथात्‌ 
ज्ञान में प्रगट हो सकते हैं परन्तु बनाये नहीं जा सकते । अनंत युग, अनंत कल्प, बीत चुके 
परन्तु वेद बही का वही हे । उसका कतां किसी के स्मृति पट पर नहीं अतः बह नित्य हे, 
अनादि हैं, अपोरुपय हे । ईश्वर प्रणीत हे, इश्वर रूप हे। मीमांसक तो शब्द की नित्यता 
सिद्ध कर, शब्द अथात्‌ ब्रह्म ओर ब्रह्म अर्थात्‌ वेद उसकी भी नित्यता सिद्ध करता है इसलिये 
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उसे अनादि मानना पड़ता है । एसी पूज्य अनादिता के लिय यहद पुस्तक सवथा योग्य-पान्र है 
क्योंकि मनुष्य के विचार का प्राचीनतम इतिहास उसके बिना मिलना हमें दुष्कर था।” 
( ४७ प्र ) 

उपयुक्त उद्धरण से भी स्पष्ट होता है कि वेद इश्त्रर प्रेरित है। ऋषि झुनियों की स्वतंत्र 
कृति न होने से पौरुपेय नहीं अपितु अपौरुपेय हैं । इसीलिये सायणाचाय ने ऋग्वेद “भाष्योप- 
क्रमणिका”' में वेद का लक्षण करते हुए लिग्वा हे कि “पौरुषेयं वाक्यं वेदः? वद शब्द 
ज्ञान बाचक है। मनुष्य जाति के सब से पुरानन इस ग्रन्थ में समस्त विद्याओं के तत्व बीज- 
रूप से विद्यमान हैं। ऋषियों ने अपनी स्व॒तन्त्र वुद्धि से यह ज्ञान नहीं पेदा किया, परन्तु 
अन्तयाभी रूप से विद्यमान सच व्यापक प्रभु द्वारा हृदय की प्रणा रूप से यह ज्ञान उपलब्ध 
हुआ हे । इसीलिये उस “श्रुति! मी कहा जाता है । यु 

हमारे प्राचीन दशन ग्रन्थों में भी चेद की पौरुपयता-अपौरुपेयता के ऊपर अनेक 
विचार भिन्न २ दृष्टि से उपस्थित किये गये हैं। मीमांसक कहते हैं कि नित्य शब्दमय वेद 
किसी से पेदा नहीं हुए । ऋषियों ने उनका दशन किया है | उपलब्धि की है | परन्तु ऋषियों 
ने उन्हें बनाया नहीं। इसी से वेद अकतृक-नित्य और अपोरुपेय हैं। सांख्यकार मानता हे 
कि सूयचन्द्रादि की तरह वेद भी प्रकृति के नियमानुसार उत्पन्न हुए हैं। उनके रचयिता ज्ञाता 
न होने से वे अपौरुपय हैं । सांख्यकार के मतानुसार वेद स्वतः प्रमाण हैं क्योंकि वे इश्वर 
रूप पुरुप? द्वारा प्रादुभूत हुए हैं। ( ४-५) “निजशक्तयमिव्यक्कः स्वतः प्रमाण्यम” थात्‌ 
वेदों में स्वाभाविक शक्ति है कि जिससे वे अपना अर्थ सिद्ध करने में अन्य प्रमाणां की अपेक्षा 
नहीं रखते । उनके बनाने बाले ज्ञात नहोने से अपोरुपेय गिने जाते हैं। ( नापौरूपेयः 
तत्कतुः पुरुपस्याभाबात्‌ ५-2४ ) प्राचीन नैयायिकों के मतानुमार वेदिक शब्दों को लौकिक 
भाषा के शब्दों के समान ही मानना चाहिये । वेद के शब्द कूटस्थ नित्य नहीं है । परन्तु प्रवाह 
नित्य अवश्य हैं। जसे आयुर्वेद आप्त भी हे और उसझा प्रत्यक्ष प्रमाण भी हे वेसे ही वेद के 
विपय में भी समझना चाहिये । उनके मतालुमार वेद पोरुपेय हैं । ( मंत्रायुर्चे द्‌ प्रामाण्यवञ्चतत्‌- 
प्रामाण्य आप्त प्रामाण्यात्‌ २-१-६८ न्यायसूत्र ) इससे मिलता हुआ मत बशेपिक का प्रतीत 
होता है, उसके अनुसार शब्द्‌ स्वरूप वेद अनित्य और अपौरुपेय हैं । परन्तु अथ रूप में 
विद्यमान विद्याय नित्य हैं और अपोरुपेय हैं। ( तदूवचनादाम्नायस्य प्राप्नाण्यम १-१-३ 
व. सू. ) वेयाकरणों में से पतंजलि तथा केयट का भी एसा विचार हे । ऐसे ही हमारे प्राचीन 
दशानां में भी अपौरुपयता शब्द का व्यवहार हमने देखा । सब ने विभिन्न दृष्टियों से अथ 
किय हैं । एसी अवस्था में शायद हमको उपरिदृष्टि से दशनों मुँ एकवाक्यता का अभाव 
प्रतीत होवे परन्तु यदि तात्विक बुद्धि से विचारेगे तो प्रतीत होगा कि वद्‌ ईश्वर प्ररित हें इसी 
लिये पौरुपेय नहीं हैं । पुरुप शब्द को यदि ईश्वर परक समझा जावे तो पोरुपेय कह सकते 
हैं । परन्तु यदि उससे ऋषि मुनियों का प्रण किया जाखे तो पौरुषेयता में दोप आता है । 
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इस तरह हमने वास्तविक दृष्टि से इस बात का प्रतिपादन करने का प्रयत्न किया कि 
चेद ईश्वर प्रेरित हैं अपौरुपय हैं । इससे विपरीत ब्राह्मण ग्रन्थ मनुष्य निर्मित होने से ईश्वर 
प्ररित नहीं हैं । संसार के समस्त आधार भूत ज्ञान का भंडार वेद ही है । ( महत ऋग्तदादे''' 
ह अनेक विद्या स्थानोपबूंदितरव सवज्ञकल्पस्य ) इसके द्वारा ही जगत्‌ में ज्ञान का विकास 
हुआ है । 

एडवड कार्पेन्टर ने अपनी पुस्तक “7४ ० छात्यप्रंणा!” के अवे प्र8 पर लिखा 
हे कि :-- न 

A new philosophy we can hardly expect or wish for since indeed 
tho samo eerminal thoughts of the Vedic authors Comeall tuc way down 


history even to Schopenhour and Whitman Ispirin philosophy after 
philosophy and roligion......ooe and itis only to-day tat selonce with 
its huge conquests in the material plane is able to provide for these 
world-old principles... Somewhat of a new form and 80 wonder- 
full a garment of illustration and expression as ib docs हु 

इस उद्धरण से वेदों की महत्ता स्पष्ट होती है । अपोरुपेय इश्वर प्रेरित ज्ञान की महत्ता 
किस लिये इस प्रकार न गाई जाब ! 


द उामाप्ादााान कृस5५००० धार 


BNI NR BEN BNL GNI KN VIMY Na 
[हन्दा रत्न, भूषण, प्रभाकर | 
© --की-- ( 


पाठ्य एवं उत्तम ओर उपयोगी सहायक पुस्तक 
हद न 
मिलने का एकमात्र पता (=है नोट-.१, कन्या पाठशालाओं एवं विद्यालयों 
के लिए विशेष रिआ्रायत दी जाएगी । 

२, सूचीपत्र एवं नियमावली मुफ्त । 
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~ #- ए्‌ 
वादक वणएच्यवस्था ' 
[बे०—विद्याभूपण शिवकुमार शाम्त्री काव्य-ठयाक्रणनीथ मुख्याधिप्ठाता महाविद्यालय, 
गुरुकुल घाम जेहलम ] 

शिक्षा दीक्षा, रीति नीति, सभ्यता संम्क्ति और आचार व्यबहार में आर्या की गुरुता 
को आज प्रायः समरत सभ्य संसार स्वीकार कर चुका है । आर्या की सांस्कृतिक दीक्षा 
(Cultral instruction ) और साम्राज्य के समय भूमण्डल ने जिन स्वर्गीय दृश्यों को 
देखा वे अब कहां ? वे वास्तव में मनुष्य थे और मनुष्य बनने वनाने्कि उच्चनम सिद्धान्तों 
का पालन करते कराते थे । आइये, उस पुराने काल की आप को भी एक झांकी दिखावें। 

अपने कौल का वणान करते हुप आदि कवि श्री वाल्मीकि जी लिखते हैं कि इस राष्ट 
के निवासी सभी पवित्रात्मा हैं । समान रूप से सब की बुद्धियां सवीङ्गीण उन्नति में संलग्न हैं । 
मभी ज्ञानी हैं । कोई झूठ नहीं बोलता । न कोई न्यभिचारी हे न व्यभिचारिणी । लड़ाई 
फगड़ा और ऋअशारित कहीं नहीं है । नाना विषयों के विशेषज्ञ ($7०८।०]४१5) धमास्मा 
बेद्वान हैं । सभी अपने अपने धनों पर सन्तुष्ट हैं । लोभी कोई नहीं हे । सभी गृहस्थी घन- 
यान्य घी दुग्यादि उपभोग्य सामग्री से संपन्न हैं । दरिद्री कोई नहीं है । कामी, कंजूम, 
रास्तिक और मूर्खा का सवथा अभाव है । सभी स्त्री पुरुप घमोस्मा सयत और समयनिछ्छ 
रिता८तात।) हैं । सब के आहार विहार ऋषियों के से हें । सभी यज्ञ करते हैं । लुद्र 
मौर चोर कोई नहीं है, । ब्राह्मणादि सभी वण अपने अपने कतव्य में रत हैं । सभी स्वम्थ 
पुन्दर और देशभक्त हैं । राजद्रोही और देशद्रोही कोई नहीं। बा० रा? बालकांड सग ७ || 

हे न स्वर्गीय दृश्य ? कोई कह सकता है कि बात बहुत पुरानी हे, क्या पता किस 
हप में थी ? किन्तु इतने कथनमात्र से इस बात का प्रभात्र कम नहीं हो सकता | क्योंकि जिम 
वेद्वान्‌ के परिष्क्रत मस्तिष्क में ये भाव थे, वह उनके प्रभाव ओर वास्तविकता से सुपरिचित 
पा। उसे यह भी ज्ञात था कि इन मयादाओं से हीन राज्य को राज्य नहीं कह सकते और 
र उसके स्वामी राजा को राजा (व्यवस्थापक) । न मान व मयादाविहीन उक्त गुणों से शुन्य 
रनुष्य को मनुष्य ही कहा जा सकता है । अन्यञ्च बहुत पीछ के पाश्चात्य ऐतिह्दासिकों के 
द्धरणों से भी आर्यो के उस प्राचीन उदात्त चरित में कोई सन्देह नहीं रहता । क्योंकि ये लोग 
गारतीय उत्तमताओं को घटाकर दिखाते आये हँ--दिखा सकते हैं बढ़ाकर नहीं । देखिए, 
!'क एतिहासिक आर्या के उम समय के चरित की आलोचना करता है । जब कि वे बहुत 
रिचि गिरकर आये के स्थान में हिन्दू शब्द स बोले जाने लगे थे । 


They (Hindus) are ४७ honest as neither fo require locks to 
heir doors, nor writings to bind fheir agreements, 


कि वे हिन्दू इतने इमानदार हैं कि न तो उनके घरों में ताला लगता है और न घाप 
४ व्यवहार में लेख्य (D०८६।००॥४५) लिखते हैं । 
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आया का इतना उच्च चरित्र, इतना सुव्यवस्थित राज्य और वह स्वर्गीय बातावरण कि 
जिसमें चोदह चौदह वप तक जूना ही राज्य करता रहा, क्यों हो सका ? इसका सृल्कारण था 
उनका समाज संघटनात्मक उच्च कोटि का ज्ञान । जिसको शाम्त्रीय शब्दों में बणाश्रम घम 
कहते हैं । वण धम समाज में मानता (q॥a)i।५), सहानभूति ऊओृampathyi, अर 
समवेदना (C007 [८€[028) की भावना को उत्पन्न करन के लिए जादू हे । ओर 
आश्रम धम, काम, क्रोध, लाभ, मोह, मद और मात्सय को जड़ से उम्बाड़ कर शांति स्थापन के 
लिये निष्फल न जाने चाली दिव्यौर्पाध है । अत्तः आइये, आज कुछ बशधग पर विचार करे-- 

मनुष्य सामाजिक प्राणी (86८3! ! ०02) हे, बिना समाज के उसका निवाह नहीं हो 
सकता | अकेला मनुष्य तो अपनी आवश्यकताओं की पूर्ति भी नहीं कर सकता । आप ही देखे 
कि मनुष्य यदि स्वयं ही क्रपि करके अन्न उत्पन्न करे, स्वयं ही अन्न निकाले, स्वय॑ ही पीस, 
स्वयं ही पकावे, स्वयं कपास उत्पन्न करे, स्वय काते, स्वयं युने, स्वयं कपड़ा सीवे, स्वयं चमड़ा 
तयार करे, और स्वयं ज्ञता बनाबे तो एक क्षण बिना विश्राम किय भी, बह अपने ही काय में 
लगा रहे तो भी अपने कार्या को भी पृण रूर से करने में समर्थ न होगा । पुनः सभ्यता का 
विकसित होना तो दूर की बात है । अतः आया ने मानव विकास तथा सामाजिक काया का 
सुचारू रूप स संपादन करने के लिये चेद के आदेशानुमार संपूण मनुष्य समाज को चार 
विभागों में विभक्त किया था, और यह विभाजन नितान्त पज्ञानिक है । 


य था-—त्राह्मणोऽस्य मुग्बमासीद्‌ वाहू राजन्यः कृतः । 
उरू तदाय यद्रश्यः पद्चया»शुूद्रो अजायत ॥ यज्जुः ३१।११ 

इस मनुष्य समाज शारीर का ब्राह्मण मुख्य सदश हे, क्षत्रिय बाहु तुल्य हे, वश्य जंघाओं 
के समान है और शूद्र परां के सहश हैं । अथात मानव शारीर में जो काय मुख करता हे 
उसको समाज में ब्राद्दागा कर । जमे कान, आंख, नाक, ओर रसना ये चार ज्ञानेन्दट्रियां शिर 
(मुख) में ही हें और पांचवीं त्वचा (खाल) सारे शरीर पर है । ठीक इसी प्रकार ब्राह्मण 
समुदाय ज्ञान और विद्या का केन्र हो । अन्य पुरुषों की भांति सामान्य ज्ञान रखने पर मुख 
से उसकी उपमा उचित न रहेगी । अतः मुख जिस प्रकार ज्ञानेन्द्रियों का केन्द्र हे, उसी प्रकार 
विविध विषयों की बिद्या से विभूषित विप्र का होना अनिवाय हे । 

शरीर में मुख को मुख्य होने के कारया ही मुख कहा जाता हे । अशक्त बाहू वाल और 
लूने लंगड़ भी अपना जीवन सम्प्रान और सुख से ठप्तोत कर लेते हें । यदि उनके ब्राह्यण 
देवता (मस्तिष्क) सही सलामत हैं और मस्तिषक विकृत होने पर तो मनुष्य मनुष्य हीं नहीं 
रहता, संबार उसको पागल कहता हे । ठीक इसी प्रकार जहां परिष्कृत मागासिमशी तत्त्वदर्शी 
(Scienti3t) नेता ब्राह्मण नहीं हैं, उम समाज का संमार में कोई मूल्य नहीं । अन्यञ्च मुर 
शरीर की र्चा और पोपण के लिये प्रतिपल प्रतिक्षण ध्यान रखता है । उसके सुख साधन के 
लिये अनेक प्रकार के आहार विददार की चिन्ता करता है । शरीर के रोगी होने पर अपनी 


६० | [ आय १६ नवम्बर १६४४ 


सब इन्द्रियों से असहयोग करके कड़वी से कड़वी ओषधी को प्रथम स्वयं खाता है । इसी 
प्रकार समाज की उन्नति और विक्राम के लिये, सुख सम्पत्ति की वृद्धि और दुख दारिद्रय के 
नाश के लिये प्रतिपल प्रतिक्षण विचार करना--मतक रहना ब्राह्मण का कतव्य है । स्वस्था- 
बस्था में मुख जम सुन्दर दृश्य देखकर, उत्तम शब्द सुनकर, बढ़िया सुगन्ध सूघकर और 
नाना प्रकार के स्वाठु पदाथ खाकर अपने को आनन्दित करता हे । इसी प्रकार सामाजिक 
अवस्था अच्छी होने पर ब्राह्मण स्वान्त' सुखाय चाहे जितना आत्म-चिन्तन और साहित्यिक 
विवचन करते हुए मुख पूचेक अपना जीबन व्यतोत करे । किन्तु शारीर के अस्वस्थ होने पर 
सुख ने जेसे सब कुछ भुला कर कटु ओषधि का सेवन किया । इसी प्रकार से समाज के लिये 
ब्राह्मण्‌ को कष्ट सहन करने के लिये उद्यत हो जाना चाहिये । इस कार्य के संपादनाथ उसे 
सदेव प्राणों की बाजी लगाने को उद्यत रहना चाहिए । इसके अतिरिक्त मुख काय करता हे, 
प्राप्त ज्ञान को वाणी स कहने का । ब्राह्मण भी शास्त्रों का अनुशीलन करके समाज को बढ़ावे, 
उपदेश करे । वद भी ब्राह्मणों क इन्हीं कमा का निदश करता है । यथा-— 

सम्वत्सर शशयाणा ब्राह्मण।ब्रत चारिणः । 

बाचं पजजन्यजिन्वितां प्रमण्डूक। अवादिपुः ॥ ऋ० ७।१०३।१॥। 

सम्पूण बप समाधि की शान्तवृत्ति में रहते हुए मरयादाचुसार आचरण करने वाले 
सथा सत्य का मण्डन ओर असत्य का खण्डन करने बाले ब्राह्मण, कामनाओं को पूण करने 
याली बाणी को ओजरवी शब्दों में बोल । 

ब्राह्मणासः सोमिनो वाचमक्रत ब्रद्मकृण्वन्त: परिवत्सरीणम्‌ । 

अध्वयवोधभिण: सिष्विदाना श्राविभवन्ति गुह्य न केचिन ॥ ऋ० ७।१०३।८।। 

सोम्य शान्त सर्वापकारक, तपम्वी ब्राह्मण, वेद को समग्र संसार में फेलाने चाले, ज्ञान 
का विस्तार करने वाले, संसार के काय चेत्र में आते हैं और उपदेश देते हें। अथात शीतल 
स्वभाव, किसी से देप न करने बाला, ज्ञान-विज्ञान का अधिकारियों को उपदेश देने वाला 
( पढ़ाने वाला ) सत्यासत्य के निणय के लिए मनुष्य मात्र को उपदेश देने वाला ब्राह्मण को 
होना चाहिए । मानव घर्म शास्त्र भी इन्हीं कर्मो का प्रतिपादन करता है । 

अध्यापनप्रध्ययन यजनं याजनन्तथा । 

दानं प्रतिग्रहश्चेव ब्राह्मणानामकल्पयत्‌॥ मनु० १।८८॥ 

पढ़ना, पढ़ाना, यज्ञ करना, गुरुदक्षिणा देना और लेना अथवा दान देना और लेना 
त्राह्मणों का कर्तव्य है.। भगवदूगीता भी ब्राह्मण के गुण कर्मा पर अच्छा प्रकाश डालती हे । 

शमो दमस्तपः शौच क्षान्तिराजवमेव च । 

ज्ञानं विज्ञानमास्तिक्यं ब्रह्म कम स्वभावजम्‌ ॥ भ० गी० १८।४२॥ 

शम, दम, तप, पवित्रता, सहन शक्ति, सरलता, ज्ञान, विज्ञान वेद शास्रं पर श्रद्धा, 
ये राह्मण के स्वाभाविक कारय हैं । 
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(२) दूसरा नम्बर बाहुओं का है चाहु बल के प्रतिनिधि हैं । शतपथ ब्राह्मण “बाहुन 
वीयम'” 'बाहुर्वबलमः कहकर यह स्पष्ट कह रहा हे कि शारीर में जा वाहु हैं, उनमें शरीर की रक्त 
करने योग्य शक्ति होने के कारण ही इनका नाम बाहु पड़ा हे । इसी प्रकार बलाधिक्य से समाऊ 
की रक्षा करने वालों को क्षत्रिय कहेंगे । चाहु मारे शरीर की रक्षा का काय करते हैं। शिर पर 
आधात हो, जंघा और परों पर हो उनकी रक्षा करन के लिए बाहुओं को चौकन्ना रहना पड़त 
हे। और बाहु इस सम्पूण रक्षा काय को मस्तिष्क की सहायता स करते हैं। तथव समाज मे 
क्षत्रिय ब्राह्मण की सम्मत्यनुधार कार्या के सम्पादन को क्षात्र और ब्राह्मण शक्ति यदि दोन 
मिल कर काय न करेंगी तो काम ऊटपटांग और हानिप्रर होकर लोकहितकर न हो सकेगा 
वेद इस बात को कितने मुन्दर शब्दों में कहता है । “यत्र ब्रह्मच च्त्रशञ्च सभ्यञ्चौ चरतः सह । 

तं लोऊं पुण्यं प्रज्ञषं यत्र दवा, सहाग्निना । यजुः २० | २४ 

(भाव) कि जहां ब्रह्म और क्षत्रशक्ति परस्पर के सहयोग से काय करती हें। वह 
सब काम पृण और निविन्न ममाप्र होते हैं। इस स्थल में एक वात और विशाप ध्यान देने योग 
है कि शरीर में पांच वायु प्राण, अपान, समान, उदान और व्यान होते हैं। इन पांचों बस्तुओ 
को व्यवस्थित रखना तथा जीवन शक्ति के केन्द्र प्राण, बाहुओं की रक्षा में, हृदय प्रवेश में बेखटवे 
रहते हँ । इसी प्रकार जिम समय समाज अथवा राष्ट्र का क्षेत्र बल जितना सशक्त और व्यव 
स्थित होगा उसका जीवन उतना ही सुरक्षित होगा । इसके विपरीत जडां इस अंग में निबलत 
है, उनके प्राण प्रत्येक समय जाने की बाट जोहते रहते हैं। वेद भी क्षत्रिय के निम्न गुण 
कतठ्य बताता है । 'ये शुश्रा घोरबपसः सुक्तमासोरिशादसः । मरुद्धिरग्ग्न ॥ अर्थव ।११६।५॥ 

गौर चण वाले, विशालकाय, शत्रु को मार गिराने वाले, मृत्यु से भी निडर नक्त क्षत्रिय 
के साथ रक्षाथ आ । 

अथात शारीरिक बल्ल सम्पन्न तथा ओजस्वी होना, निभयता, तथा प्रबन्ध रुचि आरि 
गुणों को रखने बाला क्षत्रिय होता है । 

इममिन्द्र बधय क्षत्रिय म इमं विशामेर्कबृषं कृरु स्वम्‌ । 

निरमित्रानदणुह्यस्य सबास्तानरंधयास्मा अहमुत्तरेषु ॥ अथव ।४।०६।१॥। 

प्रभो इस क्षात्रय (रक्षक? को तू बढ़ा, मेरी प्रजा में इसको सब से बलिए कर, इसके 
शत्रु इसके समक्ष न ठहर सके और इसमें प्रतिस्पधी करने पर भी मुंह की खाबें अथात नष्ट हे 
जातें । यह मन्त्र भी यही बता रहा हे कि क्षत्रिय में प्रवन्ध की योग्यता के बल से विरोधियों 
को जीतने की असाधारण शक्ति होनी चाहिए । 

अयमरतुधनपतिधनानामयं बिशां विशपतिरस्तुराजा । 

अस्मिन्निद्‌ महिवचासि घेह्यतचसं कृणुहि शत्रमस्य ॥ अथव ४।२२।३ 

यह क्षत्रिय धनों का स्वामी हो, प्रजाओं तथा व्यापारियों का योग्य पालक होने वे 
कारण राजा होवे । हे प्रभो ! इसको इतना तेजसत्री कर कि शत्रु इसके सामने आते ही फीके 
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शे जावे । इन्ही गुणों को मनु न इस प्रकार लिखा । 

प्रजानां रक्षणं दानमभिञ्याध्ययन मेवच । विषयेष्व प्रसक्तिश्व क्षत्रियस्य समासतः ॥ मनु १।मे8॥ 
समाज की रक्षा करना, पात्रों की सहायता करना, यज्ञ तथा अध्ययन करना संयमी 

रोना ये क्षत्रियां क संतर से गुण ओर कम हैं । गीता ने भी यही लिखा । | 

शौय तेजोश्रृतिदीदयं युद्ध चाप्यपलायनम्‌ । 

दानमीश्वरभावश्च च्ञात्रे कमस्वभावजम्‌ ॥ भ. गी. १८।४३॥ 

शूरता, तेजम्विता, धेय, राजनीतिक ज्ञान, युद्ध में दृढ़ता, दान देना, प्रबन्ध करना ये 
तत्रिय के स्वाभाविक कम है । 

(३) तीसरा क्रम है जघाओं का । जाने आने आदि का कारय इनके सहारे पर ही हदता 
!, कृपि सम्बन्धी तथा व्यापार सम्बन्धी सम्पूण कार्यां का सम्पादन बिना पुष्ट जङ्घाओं के 
पलम्भव है इस ओर रूचि रखने वाले मानच समुदाय को वेश्य नाम से पुकारेगे। वेद 
-श्याॉ के कम का इस प्रकार निर्देश करता हे । 

'इन्द्रमहं वशिज्ञ चोदयामि स न एतु पुरु एता नो अस्तु । नुदन्नराति परिपन्थिनं मृगं ख़ 
शानो धनदा अस्तु महाम्‌? ॥ अथव ३।१४।१॥। 

में ऐश्वय सम्पन्न वेश्य को आगे करता हूँ। वद हमारे पास आवे, और हमारी आर्थिक 
ठिनाइयों को सुलभाने के लिये हमारा अगुआ बने । कंजूस व्यापार बिगेधी और पशु वृत्ति 
[ल शत्रु को दूर करके वह हमें धन देने वाला हो। इस सन्त्र ने यह बताया कि (१) व्यापार 
| ओर रुचि रखने बाला मानव समुदाय, व्यापार के योग्य पूँजी से सम्पन्न होना चाहिए । 
२) दूसरी बात यह कि उसके समक्ष केवल अपने स्वार्थ का ही प्रश्‍न नहीं होना चाहिये अपितु 
[नव सान्न की आर्थिक कठिनाइयों का हल करना उसका कतव्य हे । (३) तीसरी बात यह कि 
[भ नियत हो, मनमाने निरख लगाकर लेमे देने वाला कोई न हो। (४) चौथी बात यह्द कि 
श्य अपनी सम्पत्ति को राष्ट्र की सम्पत्ति समझ और उसकी आवश्यकताओं की पूति यथा- 
क्ति अवश्य करता रहे । वेश्य के कर्मा का कितना सुन्दर विवेचन हे। यही बात मानव 
से-शास्त्र बताता है । 

पशूनां रक्षणं दानभिज्याध्ययन मेवच । 

बशिक्पर्थं कुसीद ञ्च वेश्यस्य कृपिमेवच । मनु १।६०। 

गो आदि हितकारी पशुओं का पालन, शुभ कर्मा में दान यज्ञ करना, वदादि .शास्त्रों 
[ अध्ययन करना व्यागार करना, उचित व्याज लेना, खेती करना ये वेश्य के कम हूं । 

(४) शरीर में चौथा भाग पेरों का है । यहद सारा भव्य भवन (शरीर ) इन्हीं के ऊपर 
ड़ा है । मुख का कार्य हो, बाहुओं का हो, जंघाओं का हो, यह सबकी आज्ञा पालन करन को 
प्रत रहते हैं । ठीक इसी प्रकार ब्राह्मण, क्षेत्रिय, बेश्य की सेवा करना शूट्रों का काये है । 

एकमेव तु शूद्रस्य शुभं कमं समादिशत्‌ । एतेषामेव बणोनां शुश्रूषामनसूयया ॥ मनु०१।६१। 
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प्रेम से ब्राह्मणादि तीनों वणां की सेवा करना शूद्र का यही प्रधान काये है | जिस प्रकार 
शरीर के ये चारों भाग, मिलकर किमी को ऊँच नीच न सममते हुए, समान भाव से उसकी 
रक्षा करते हैं। उसी प्रकार अपने गुण ओर कमे कें आधार पर ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य और 
शूद्रों को प्रेम एवं परस्पर के सहयोग से राष्ट्र रक्ता करनी चाहिए । शारीर में शिर से पेर तक 
किसी भाग पर आघात पहुँचने पर जेसे सारे शरीर में उथल पुथल मच जाती है ओर उस 
अंग के कष्ट को अपना समझ कर दूर करने के लिये उद्यत हो जाते हैं, ऐसे ही चारों वरणा 
में परस्पर प्रेम और सहानुभूति की भावना भरपूर होनी चाहिए । पारस्परिक प्रम सूत्र को सुदृढ़ 
बनाने के लिए गुण और कमे के आधार पर मानव समुदाय का, सवेथा निर्दोष यह वेज्ञानिक 


विभाजन हे । | 
ङिन्तु आरत के दुभाग्य से कुझ अंधी खोपड़ियों ने इसको भी उल्टा ही सममा | जहां 


चर्णा का व्यवस्थापक यह मन्त्र, प्रेम का पुनीत सन्देश देता है वहां उन्होने इसके आधार पर 
यणां में चिराग ओर इष की वे गहरी खाईयां खोदीं कि जिनका पाटना आज कठिनतम काये 
हो रहा है। जहां बण प्राचीन काल में अपने कमो की कमाई सममा जाता था, वहां मध्य 
काल में उसपर जन्म की सुदर लग गई और भारत के पतन कें अन्यान्य कारणों में से यह 


प्रमुख कारण बना । जन्ममूलक्र जात पात के झगड़े बखेड़ों ने, इस देश को जो हानि पहुँचाई 
उसका अनुमान लगाना भी कठिन है । 


सारे आयावत का मानव समाज प्याज और केले के छिलके के समान सार विहीन हो 
गया । ब्राह्मणों में, ज्षत्रियों में, बेश्यों में ओर शूद्रं में धज़ारों प्रकार की बिरादरियों का 
निमाण हुआ । एक दूसरा एक दूसरे को नीच समभने लगा । बहुत से क्षत्रियों में कन्या को 
उत्पन्न होते ही इस लिये मारते रहे कि उनसे वड़ा क्षत्रिय ओर कई नहीं है । वे अपनी कन्या 
देकर किसके सामने मुरुंगे। इस प्रवाह की बाढ़ के अत्याचारों ने शूद्रों की तो आत्मा को ही 
मसल डाला । वे बचारे अपने आप को स्वयं न छूने योग्य और घृणित समझने लगे । 
उनको यदद विश्वास हो गया कि बह्तुतः हम पतित हैं और हमारा उद्धार नहीं हो सकता। 
आञ्चय की बात है कि ब्राह्मणादि वणां के समान आकार प्रकार रखने वाला एक मानव कुत्ते 
ओर बिल्ली से भी बदतर समका गया । अन्ततः उनका अपराध क्या है ? जिसके कारण 
उनको न छूने योग्य ओर घृणित समझते हो । यही न कि वे आपकी सेवा करते हैं । ऊँच 
नीच की कसोटी देखिये केसी हास्यास्पद है । पंडित जी, ठाकुर साहब, लाला जी इस लिप 
ङ.चे हैं कि कपड़ा भला कर देते हैं और घोबी इस लिये नीचा हे कि कपड़ा साफ कर देता हे । 
ये सब इख लिये ऊचे हे कि ये गन्दगी फेला देते हैं और मेदतर इसलिये नीच हैं. कि गन्दगी 
दूर कर हमें शुद्ध वायु प्राप्त दोने में सहायता देते हैं । है न परिष्कृत एवं परिमाजित मस्तिष्क 
की उपज ! ये भूल ओर असावधानियां साधारण समुदाय ने की दो, यह भी बात नहीं हे। 
आचाय शंकर जैसे उद्भट विद्वान्‌ और तारिक इस ओर अपनी योग्यता और प्रतिभा का दिवाला 
निकास बेठे । EE 
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श्रवणाध्ययनाथ प्रतिषेधात्‌ स्मृतेश्च । वदांत दशन १।३।३८॥। 

पर भाष्य करते हुए शंकराचाय जी शूद्र को अध्ययन का अनधिकारी सिद्ध करते हुए 
लेखते हैं--(१) “ ध्रथास्य वेदमुपञ्टणवतखपु जतुभ्यां श्रोत्रप्रनिपूरणम” । 

कि शूद्र यदि वेद को सुनले तो रांगा और लाख उसके कान में भर देनी चाहिए । (२) 
शूद्र श्मशान के समान है उसके समीप बेठ कर अध्ययन भी नहीं करना चाहिए । (३) शूद्र को 
उपदेश भी नहीं देना चाहिए । यह है भाष्यकारों की योग्यता और उदारता । प्रबाह ही ऐसा 
था । किसी ने इस ओर विचारने के लिये बुद्धि पर बल नहीं दिया । गोतम अपने धम सूत्र में 
इन से भी दस कदम आगे निकल गए । आप लिखते हैं कि-- 
अथ दास्यवेदमुपश्रवतञ्जपुजतुभ्यां शरोत्रप्रतिपूरणम्‌ उदाहरणे जिह्वाच्छेदो धारणे शरीर 
भदः ॥।२।३।४।। 

कि शूद्र यदि वेद को सुन ले तो कानों में रांगा और लाख भरवा दें, बोले तो जिह्वा 
काट दें, और स्मरण करले तो बध करा दें, एक स्थान पर और लिखते हैं कि--- 

जीणान्युपानच्छत्रवासः कूचोदीनि ।।२।१।६०॥ 

कि शूद्रों को फटे पुराने कपड़े जूते आदि पहनने को दें और वे दाढ़ी रखे अथात्‌ उन 
को केश कटवाने का अधिकार नहीं है । किन्तु वेद यह वताता हे कि किन्हीं भी ग्रन्थों का 
कोई ठेकेदार वर्ण विशेष नदीं हे । जिनके पास बुद्धि है जो उनको समझ सकता है । वही 
उनके पढ़ने का अधिकारी है । वेद स्पष्ट घोपणा करता है #ि--- 

'यथेमां वाचे कल्याणी माबदानि जनेभ्यः । ब्रह्म राजन्याभ्याछैशूद्राय चायाय च स्वाय 
चारणाय ॥ यज्ञु० २६।२॥ 

यथेमां कल्याणीं वाचं जनेभ्य आवदानि--कि जिस प्रकार में इस कल्याणी वाणी को 
मनुष्य मात्र को देता हूं । इसी प्रकार तुम भी ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शूद्र अपने सगे संबन्धी 
ओर अति शुद्रों को भी इसका उपदेश करो । दुःख है और शास्त्रों की दुहाई देने वाले (सनातनी) 
बेद के कथन का शतांश मी पालन करते तो भारत का इतिहास ही और कुछ होता। औरों के 
पठन पाठन पर प्रतिबन्ध लगाते लगाते स्वयं भी मूख रद्द गये । पढ़ने की आवश्यकता भी क्या 
थी ? जब बिना पढ़े लिखे ही वही सम्मान ओर अधिकार प्राप्त था । अविद्या के कारश भारत 
में वह धांधली मची कि जिसका वर्णन करते हुए महान्‌ कष्ट होता हे । जन्ममूलक वणव्य- 
बस्था ने योग्य और अयोग्य की पहिचान स्मो दी । बिशाल और उदार दृष्टिकोण कतिपय 
बिराद्री के मनष्यों के आदर तक ही सीमित रह गया । परस्पर की समवेदना और सहानुभूति 
सतरथा नष्ट हो गई । इसी चक्र में जब मुसलमानों ने भारत पर आक्रमण किया तो एक राजा 
न दूसरे राजा का साथ नहीं दिया । क्योंकि उनमें से कोई तोमर, कोई चौहान, कोई परमार, 
कोई परिहार, कोई प्रतिद्वार, कोई गुजर, कोई सीसोदिया, कोई राठौर आर कुशवाहा थे, 
बिरादरी के मॅमाटों ने दवी प्रेम बन्धन शिथिल्ञ कर दिए थे । जब चौंद्ाानों पर आक्रमण हुआ 
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तों राठौर यह सोचते रहे कि हम क्यों सहायता.करें; कौन सा हमारी बिरादरी का है । उनपः 
हुआ तो ओरों की भी यही धारणा रही । परिणाम यह निकला कि एक एक करके सभी कुचे 
गये । अश्तु “सवेरे का भूला यदि शाम तक घर आजावे तो भूले में शुमार नहीं हे” की कहा 
बत के अनसार झा भी सब पुरानी संकीणताओं का मुंह काला करके वेदिक बरशव्यवस्था बे 
आधार पर पुनः संघटित होकर देश का उद्धार करें तो सब बिगड़े हुए खेल को बनने में देर 
नलगे । पर भाग्तका इतना सौभाग्य कहां ? यहां तो अब भी “अपनी २ ढपली और 
अपना २ राग” हो रहा है | अब भी यही दावा किया जाता हे रि ब्राह्मण का पुत्र चाहे कितना 
दी निकृष्ट ओर मूख क्यों न हो ? ब्राह्मण ही रहेगा और एक शाद्र का पुत्र चाहे कितना ही गुण- 
घान ओर विद्वान्‌ कथो न हो ? शूद्र ही रहेगा । यह है अधेर | हमारी समम में नहीं आता कि 
जब डाक्टर का पुत्र बिना योग्यता के डाक्टर, वकील का पुत्र बिना श्रम के वकील, शाखी का 
पुत्र बिना श्रम के शास्री, एम. ए. का पुत्र बिना पढ़े एम. ए. नहीं हो स&ता तो कवल पुत्र होने 
के कारण, बिना किसी योग्यता के ब्राह्मणादि बण का केसे अधिकारी हो सकेगा ? इस पर भी 
यह तुरो कि सब वेद शास्त्र यही कहते हैं ? अतः इस प्रसंग में वेद और शास्त्रों का पयोलोचन 
तथा इनका यौक्तिक क्रम दोनों को देख लेना और विचार लेना अधिक समीचीन होगा । 

पाठर गण ! वर्णो के गुण कमे निर्देश प्रसंग में हम कई वेद मन्त्रों द्वारा यह दिखा 
चुके हैं कि वेद के समस्त मन्त्र गुण और कम की योग्यता पर बण निणय करते हैं । उनमें एक 
भी शब्द ऐसा नहीं है जो विना योग्यता के वण निणय करते हैं । उनमें एक भी शब्द ऐसा 
नहीं है जो बिना योग्यता के केवल छिसी का पुत्र होने के कारण वण की उपाधि देने का 
संकेत करता हो। जब आप जन्म से बर्ण मानने बालों की मुक्तियों को तोलिए और फिर 
प्रमाणां की पड़ताल कीजिए सबसे प्रथम इसके पोषक कहते हैं कि ईश्वर की सब रचनाओं 
में भेद हैं, वृत्तां में आम, पीपल अमरूद, अनार आदि; पशुओं में गौ, भेस, गधा, घोड़ा, आदि; 
पक्षियों में तोता, मेना, मयूर, हंसादि। इसी प्रकार मनुष्यों में ब्राह्मण, इत्रियादि भेद हैं । (समा- 
थान) ये लोग वण और जाति को एक्र वस्तु समझकर भारी भूल करते हैं। अथवा सवयम्‌ 
बास्तबिकता को जानते हुए भी स्वाथ बश साधारण जनता को भ्रम में डालते हैं। आइये 
ज्ञाति का लक्षण भगवान्‌ गोतम से पूछे, आप न्याय शास्त्र में आकृति का लक्षण करते हुए 
लिखते हैं कि “आङ्गति रिति लिङ्गाख्या।” नया. द. अ. २। अ. २।६८॥ इस पर वात्स्यायन 
सुनि भाष्य करते हैं । यया जाति जाति लिङ्गानि च प्रत्यार्पायन्ते तामाक्ृति बिद्यात्‌। कि 
जिससे जाति और जाति के चिन्ह बताये जाते हद उसे आकृति कहते हैं। अब जिज्ञासा 
होती है । कि जाति किसे कहते हैं ? तो लिखते हैँ---समान प्रसवाट्मिका जातिः न्या. २।२।१६॥ 

इस पर वात्स्यायन मुनि भाष्य करते हैँ । या समानां बुद्धि प्रसूते भिन्नेष्वधिकरणेषु, यया 
बहूनीतरेतरतो न व्यावतेन्ते, योऽर्थोऽने त्र प्रत्ययानुवृत्ति निमितं तत्‌ सामान्यम्‌ । यश्च केषाद्भिद्‌- 
भेदं कुतश्चिद्गेदं करोति तत्‌ स्रामान्य विशेषो जातिरिति ॥ अथात्‌ भिन्न भिन्न वस्तुओं में 
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समानता उत्पन्न करने वाली जाति है। इसी जाति के आधार पर अनेक वस्तुएं आपस में 
प्रथक्‌ प्रथक्‌ नहीं होती । अर्थात्‌ एक ही नाम से बोली जाती है। जैसे गौएं प्रथक्‌ कितनी 
भी हों, सत्र को गौ कहते हैं । यह एकता जाति के कारण ही उत्पन्न हुई। ज्ञाति भी दो प्रकार 
की होती है एक सामान्य और दूपरी सामान्य विशेष। जो अनेक वस्तुओं में एक आकार की 
प्रतीन होती है वह सामान्य जाति है। जेसे पशु जाति सामान्य है। यह पशुत्व गौ मेंस घोड़े 
आदि सभी पशु मात्र में सामान्य (एक जेसे ) है और जो किसी से भेद और किसी से 
अभेर कराती हे । वह सामान्य विशेष जाति है। जेसे गौ-गौ की प्रतीति सब गौओं में एक 
जेसी होती है यहद तो हुआ अभद और घोड़े को गौ से नहीं समझ सकते यहां हुआ भेद तो 
इसका नाम सामान्य विशेष जाति है। उक्त दोनों जातियों में से मनुष्य सामान्य जाति है। 
मनुष्यत्व की दृष्टि से सभी वणे मनुष्य हैं, न उनमें कोई ज्येष्ठ है न कनिष्ठ | ज्येष्ठता और 
कनिष्ठता लाने वाले तो गुण होते हैँ । मनुष्य योनि क्योंकि क्म और भोग दोनों की योनि हैं, 
अतः इसमें गुणों के साथ कम पर भी ध्यान देना अनिवार्य है अतः ब्राह्मणादि वर्णो का निर्णय 
गुणों और कर्मे के आधार पर पर होने के कारण ही वर्णों का नाम बरा पड़ा | क्योंकि वर्ण 
शब्द का अथं गुण और कर्म है। वरणीया वरितुमहों, गुणकर्माणि च दृष्टवा यथायोग्यं 
ब्रियन्ते ये ते वणाः । गुण और कर्म को देखकर जो किसी समुदाय विशेष में स्वीकार डिये 
जावं वे वण कहलाते हैं। निरुक्त को बण का अर्थ कम अभीष्ट नहीं। इनको “वृतमिति कर्म 
नाम वृणोतीति सतः ।” नि. आ. २। पा. ४। को देखना चाहिए। यहां “वृञ्‌? धातु से बनने वाले 
प्रत शब्द का अथ स्पष्ट कर्म किया है और साथ ही हेतु दिया है बृणोतीति सतः क्योंकि शुभ- 
कम मनुष्य को ढक लेते हैं, अतः व्रत का अथ कम हैं। इसी प्रकार इसी धातु से निष्पन्न 
हुए वण शब्द का अथ भी कम हे । अतः स्पष्ट हे कि वणे शब्दं का अथे वर्णा 'वृशोतेः? के 
आधार पर गुण ओर कम है । बण शब्द गुण और रंग के अथ में तो अब तक प्रचलित है । 
वह गौर बण हे पीत वणे हे ऐसा प्रयोग बहुधा लोक में होता है। अतः सारांश यह निकला 
कि वृक्ष, पशु, पक्षी, सामान्यविरोषजाति का केवल सामान्य जाति वाले मनुष्य के साथ 
उदाहरण सामञ्जस्य नहीं घटता । पशु कहने से सब प्रकार के पशु, पक्ती कहने से सत्र प्रकार 
के पत्ती, वृत्त कहने से सब प्रकार के वृक्ष गृहीत होते हैं; किन्तु गौ कहने से गौ जाति के पशुओं 
का, तोता कहने से तोता जाति के पक्षियों का ही, आम्र कहने से आम्र जाति के वृक्षों का ही 
प्रदण होता है; अन्य का नहीं। मनुष्य सामान्य जाति है| मनुष्य कहने से खब मनुष्यों का 
प्रदण हो जाता है | अतः सामान्य जाति का सामान्य विशेष ज्ञाति के साथ मिलान करना भारी 
भूल है। हां जिस प्रकार आम्र में खट्टे मीठे आदि गुणों का भेद होता है, बैसे तोते तोते में 
पढ्ने न पढ़ने के गुण का भेद होता है गौ गौ में न्यून और अधिक दूध आदि देने के गुण 
का भेद होता है उसी प्रकार मनुष्यों में अच्छे और बुरे गुण और कर्मो के आधार पर भेद है। 
इसी को श्रो ने वण कहा है। यदि सामान्य विशेष जाति पशु, वृक्ष, पक्षियों का सा मनुष्य 
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में भी कोई भेद होता तो जिस प्रकार भिन्न २ प्रकार के पशुओं क झुण्ड में से गौ भंम आदि 
को प्रथक्‌ प्रथक्‌ पद्दचान लेते हैं वच्चो और पक्षियों को प्रथक्‌ पहिचान लेते हैं इसी प्रकार 
मनुष्यों क झुण्ड में से ब्राह्मण च्षत्रियादि को पहिचान लेते । किन्तु कोई नहीं पहचान सकता 
समी नये मनुष्य से मिलने पर बहुधा पूछते हैँ । आप किस वण के हैं। अन्यश्च एन टटपूँजिप 
त्राह्मणों की तो बात ही क्या है? अच्छे ऋषि मी किसी को देखकर नहीं पहचान मके और 
भअम्त में गुणों और कर्मो क आधार पर ही इसके वण का निश्चय किया । जन्म के कारण 
नहीं । इसको विशेष समझने के लिए छान्दोग्योपनिपदू की प्रसिद्ध कथा पर दृष्टि डःलिए । 

सत्यकामो ह जाबालो जबालां मातरमामन्त्रथांचक्रे 

'ज्ह्मचयं भवति विवत्स्यामि’ £ गोत्रोऽहमर्त्रं ति। 

जबाला के पुत्र सत्यकाम ने अपनी माता जबाला से पूछा कि माता जी में ब्रह्मचर्य 

बास करना चाहता हूं, बताइये मरा क्या गोत्र है ? 

सा हैनमुवाच नाह वेद तात यदूगोत्ररत्वमसि बह चरन्ती परिचारिणी यौवन 
त्वामालभे । साहृमेतन्नवेइ यद्गोत्रस्त्वमसि । जबाला तु नामाइमरिम सत्यकामो नाम त्वमसि 
खर सत्यकाम एव ज्ञाबालो ब्रवीथा इति । 

जवाला न उत्तर दिया कि पुत्र में यहद नहीं जानती कि तू किस गोत्र का है ? म इधर 
उधर फिरती थी, तू मुभे जवानी में प्राप्त हुआ, सो म यह नहीं जानती कि तू किस गोत्र क 
है? बस में इतना ही बता सकती हूं कि मरा नाम जबाला है और तेरा नाम सत्यकाम हे 
इस लिये तुम अपने परिचय में केवल इतना ही कहो कि में जबाला का पुत्र सत्यकाम हूँ । 

स हारिद्रमतं गौतममेत्योवाच, त्रह्मचय भगवति चत्स्याभ्युपेयां भगवन्तमिति । 

सत्यक्षाम हारिद्रमत गोतम के पास आया और बोला भगवन्‌ ! म आपके पा" 
ब्रह्मचय वास करूंगा | इसी इच्छा से में आपकी सेवा में आया हूँ । 

तदोवाच “कि गोत्रो नु सोम्य इति, स होवाच नाहमेतद्वेद भो ! यदूगोत्रोऽहमस्मि, 
अप्रच्छमातर०मा मा प्रत्यववीत्‌, “बह्वहं चरन्ती परिचारिणी यौवने त्वामलभे । साहदमेतन्न- 
बेद यद्रोत्रस्त्वमसि सोऽ; सकामो जाषालोऽःम भो! त&होवाच नेतदब्राह्मणो विवकतुमहति। 
समिध सोम्याहरोपत्वानेष्ये न सत्यादगा इति ॥ छांदो० प्रपा० ४ । ख० ४। 

गौतम ने उससे पूछा कि सौम्य तू रिस गोत्र का है, उसन उत्तर दिया भगवन्‌ म 
नहीं जानता कि मं किस गोत्र का हू । मेंने अपनी माता से पूछा था--उमने मुझे कहा कि 
इधर उधर घूमते हुए यौवन काल में मेंन तुमे प्राप्त किया है, सो में नहीं जानती कि तू किस 
गोत्र का है? हां मेरा नाम जाबाला है और तेरा नाम सत्यकाम हे । इम प्रकार भगवन्‌ में 
जबाला का पुत्र सत्यकाम हूँ । ऋषि ने नत्तर में कहा कि भाई यह इतना उत्कृष्ट कोटि का 
सत्यगुण बाह्मण के अतिरिक्त और किसी में नहीं हो सकता ? जा सौम्य समिधा ले आ, में 
सेरा इपमयन करूंगा क्योंकि तू सचाई से नहीं गिरा हे । इस कथा से यह सुतरां स्प है कि 
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ब्राह्मणादि को पहचानने का यदि कोई जन्मगत चिन्ह होता तो ऋषि सलाम को देखते ही 
पहचान लेते । किन्तु ऐसा नहीं हुआ । सत्य जो कि ब्राह्मण का एक मुख्य गुण है, उसी के 
झाधार पर ऋषि ने उसे ब्राह्मण माना । कणे व्राह्मण बन कर परशुराम के पास अखविद्या का 
अभ्यास करता रहा, पर परशुराम उसको नहीं पहचान सके और जब पहचाना तो गुणकम. की 
कसौटी पर कसके ही । भतः सिद्ध हो गया कि बण निणय गुण ओर कमे के आधार पर होता 
रहा है, होता है और होगा । 
जन्मना बण को सिद्ध करने के लिये एक ओर युक्ति दी जाती हे, उसको भी देख 
लीजिए कि नींबू को कितना ही उत्तम खाद्यादि देकर बढ़ा लिया जावे वह जिस प्रकार आम 
नहीं बन सकता ओर खाद्यादि के अभाव में आम घटकर नींबू नहीं बन सकता । इसी प्रकार 
शूद्र कितना ही विद्वान्‌ धमात्मा क्यों न हो? बह उच्च बर्ण का नहीं हो, सकता और ब्राह्मण 
कितना ही हीन गुण क्यों न हो नीचे के बर्णा में नहीं जा सकता (उत्तर) इसका निणय 
मी पूत्र लिखित युक्ति से ही हो जाता है कि नींबू और आम भिन्न भिन्न जाति के (अथात 
दाशनिक परिभाषा में सामान्य विशेष जाति वृक्ष हैं, और मनुष्य हैं एक जाति। इसका और 
उसका क्या साम्य ? यहद युक्ति तो पौराणिक पक्त की पुष्टि न करके हमारे पक्ष को पुष्ट करती 
हे कि जिस प्रकार खाद्यादि से नींबू का बढ़ना आदि गुण सम्पन्न होना और खाद्यादि के अभाव 
में हीन गुण दोना लोक सिद्ध हे। इसी प्रकार बिद्यादि उत्तम गुणों से मनुष्य का ब्राह्मणादि 
बनना ओर उसके अभाव में शूद्रादि बनना सिद्ध ही हे । 
एक और लंगड़ी सी युक्ति पौराणिक अपने पत्त की पुष्टि में दिया करते हैं कि पशु 
पक्ती और स्थावरों में तो बाह्य भेर हैं, किन्तु मनुष्य और पाषाणों में आभ्यन्तर भेद हैं । इस 
भद को कोई पारखी ही पग्ख सकता है सब साधारण की शक्ति से यह बाहर की वस्तु है । 
किन्तु इसके उत्तर में हम यह पूछ लेना चाहते हैं कि इस आभ्यन्तरीय चित्र (२३) ) 
को लेने वाला आज तक कोई हुआ भी है । क्योकि इस आभ्यन्तरीय भेद को जानने में तो 
तुम्हारे भगवान भी तो फेल होते रहे हैं | देखो ! राम और लक्ष्मण को राता देख उनका पता 
लेने के लिए हनुमान सुम्रीब के पास से आये और राम लक्ष्मण से बड़े चातुय में घात करते 
रहे । राम हनुमान को बिल्कुल न पहचान सके और उसकी विशुद्ध बाणी को सुनकर वणे का 
गुण के आधार पर अनुमान करते हुए लक्ष्मण से बोले-- 
नानृक्वेद विनीतस्य नायजुर्वेद धारिणः । नासामवेद विदुषः शक्यमेत्रं विभाषितुम्‌ । 
नूनं व्याकरणं कृतस्नमनेन बहुधाश्रुतम्‌ । बहुव्याहरतानेन न कचिदप्यपशब्दितम्‌ । वा. रा. 
किष्किन्धा. ३।२८-२८ 
कि यह हनुमान्‌ चारों वेदों और व्याकरण का महान्‌ पणिडत प्रतीत होता है। क्योकि 
बिना इतनी योग्यत्ता के इस प्रकार कोई भाषण नहीं कर सकता । अब बताइये जब राम भी 
आभ्यन्तरीय भेद को नहीं पहचान सके तो कोन पहदचानेगा। वस्तुतः बात तो यह है कि इस 
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प्रकार का कोई भेद है ही नहीं। सब मनुष्य आंख कान नाक आदि से समान हैं। इनमें 
विभाग करने वाले तो उत्तमाघम गुण कम हैं और उन्हीं के आधार पर वेदिक वरणव्यवस्था 
है । जन्म से तो यह व्यत्रस्था तीनों कालों में भी नहीं बन सकती | 
पाठक ! जन्म से वण निणय करने वाले की युक्तियों को आपने देख लिया । अब आप 
थोड से प्रमाणों को और देखे । इनको देखने क पश्चात आप स्वयं इम निण्य पर बिना पहुँचे 
न रहेंगे कि जन्म से वश का प्रतिपादन करने बाले, युक्तिप्रमाणहीन करे बाग्जाल से ही 
काम लेते हैं । वेदों क प्रमाण तो दिये ही जा चुYे हैं। चारों वेदों में कोई ऐसा संकेत मात्र 
भी नहीं हे जहां से जन्म से वशण॒व्यबस्था को आश्वासन मिल सके। अब आप मनुस्मृति 
को देखे । 
सावित्रो मात्रसारोऽपि बरँविप्रः सुयन्त्रितः | नायन्त्रितस्त्रिवेदोऽपि सवामी सबेविक्रमी ॥२।११८॥ 
केवल गायन्री मन्त्र जानने वाला नियमनिए ब्राह्मण, आचार व्यवहारो की मयोदा से 
द्दीन, चारों वेदों के पणिडत से सम्मानारपद और अच्छा है। अथात्‌ सारे संसार में गुण और 
कर्मा का सम्मान हे । जन्म ओर आचार हीन पांडित्य का नहीं | 
यो न वेत्त्यसिवादस्य विप्रः प्रत्यभिवादनम्‌ । नाभिवाधः स विदुपा यथा शूद्रस्तयैबसः॥।२।१२६॥ 
जो ब्राह्मण शास्त्रीय प्रत्यभिदान को नहीं जानता, उसे नमस्ते आदि नहीं करना 
चाहिये क्योंकि जेसा शूद्र होता है वेसा ही वह है अथात्‌ वह शूद्र है । 
वित्तं बन्धुवयः कमे विद्याभवति पञ्चमी | एतानि मान्यस्थानानि गरीयो यद्यदुत्तरम्‌ ॥२।१३६॥ 
धन, बन्धु आयु कम और विद्या इन पांच के कारण संमार में सम्मान होता है किन्तु 
इनमें आगे आगे से अथात्‌ धन से बन्घुसे आयुः आदि के कारण अधिक सम्मान होता 
है ओरं सब से अधिक सम्मान के स्थान कम और विद्य। हैं यहां जन्म का नाम मी नहीं हैं । 
उत्पाद कब्रह्मदात्रोगरीयान ब्रह्मदः पिता । ब्रह्म जन्म हि विप्रस्य प्रत्य चेह च श।श्वतम्‌॥२।१४६॥। 
उत्पन्न करने वाले और ज्ञान देने वाले पिताओं में से ज्ञान देने वाला अथात ब्राह्मण 
बनाने वाला पिता (आचाय) अधिक उत्कृष्ट है। क्योंकि ज्ञान से उत्पन्न होने बाला, जन्म 
(बण) स्थिर होता हे । स्पष्ट हे ब्राह्मण जन्म से नहीं बनता अपितु आचाय की दीक्षा के पश्चात्‌ 
बनता है । 
कामान्माता पिता चेन यदुत्पादयतो मिथः । सम्भूति तस्य तां बिद्याद्योनावभिजायते ॥२।१४७॥ 
माता पिता तो सम्तान को काम वश भी उत्पन्न कर देते हैं । उनसे उत्पन्न हुई सन्तान 
को केवल उत्पन्न हुई ही कद्द सकते हें, बण विशेष की नहीं । 
आचार्यस्त्वस्य यां जाति विधिवद्वेद पारगः । उत्पादयति साविद्रया सा सत्या सा जरामरा ॥२।१४८॥ 
इस पर पौराणं के सलुस्मृति टीकाकार कुल्लूक भट्ट का भाष्य देखिये। आचायः 
पुनर्वेदञ्ञोऽस्य माणवकस्य यां जाति यज्जन्म विधितत्‌ साविश््येति साङ्गोपनयनपूर्वेक साविञ्यनु- 
बचनेनोत्पादयति सा जाति, सत्या अजरा अमरा च | ब्रह्म प्राप्ति फलात्वात्‌ । 
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अथात्‌ वेदश्च चाये गुणों के आधार पर जिम वण में जन्म दे देता है। बण निय 
कर देता है | वह वण ही उसका थिर सममा जाता है । 
प्रोऽनधीत्य द्विजो वेदमन्यत्र कुरुते श्रमम्‌ । सजीवन्नतर शूद्रत्वमाशुगर्छति सान्वयः ॥।२।१६८॥ 

इस पर भी कुल्लू की टीका देखिये । योद्विजो वेद मनधीत्यान्यत्राथशाख्नादौ श्रम 
यत्नातिशयं करोति स जीवन्नेव पुत्रपौत्रादि सहितः शीघ्र शूदत्व गच्छति । जो ब्राह्मण वेद को 
न पढ़ कर अर्थशाक्ादि के अध्ययन में यत्न करता हे, वद्द जीवित ही पुत्र पौत्रादि सद्दित शूद्र 
डरो जाता हे। पाठक बिचारे कि जब वेद को छोड़ कर अन्य ग्रन्थ के अध्ययन से ब्राह्मण पुत्र- 
गोत्रादि सहित शुद्र हो जाता है, तो बिना पढ़ा लिखा क्या ब्राह्मण ही बना रहेगा ? इस-अनु- 
गत से तो बह शूद्र ही नहीं डबल शूद्र हो जावेगा । 
भातुरम्रेऽघि जननं द्वितीयं मौञ्जि्रन्धने । तृतीय यज्ञदीक्षायां द्विजस्य श्रुति चोदनात्‌ ॥२।१६६ 
जत्र यदू ब्रह्म ज्ञन्मास्य मोञ्ञोबन्वन चिन्हितम्‌ । तत्रास्य माता सावित्री पितात्वाचाय उच्यते ।२।१७०॥ 


द्विजोंका प्रथम जन्म, माता के आगे और दूसरा मेखला बन्धन (उपन्यास) के समय 
और तीसरा यज्ञ दीज्ञा के समय होता है। उक्त तीनों जन्मों में से ब्राह्मण का जन्म गायत्री 
प्राता और आचाय पिता से होता हे । जननी जनक से नदीं। अथोत्‌ आचाय माता गायत्री 
के प्रसाद से शिष्य की पवित्र बुद्धि और कमे देखरुर उसे ब्राह्मण की उपाधि दे देता हे । 

शूद्रेण हि समस्तावद्यावद्वेदे न जायते । अ. २।१७२॥ वेद का अध्ययन करने से पूवे 
शूद्र तुल्य है । i 
स्वाध्यायेन ब्रते मे सत्रेविद्येनेञ्ययासुतेः । महायज्षेश्व यक्षेश्व ्राह्मीयं क्रियते तनुः ॥२।२८॥ 

स्वाध्याय से, ब्रतों से, यज्ञां से, वेदाध्ययन से तथा अतिथि सत्कारादि महायज्ञं से 
यह शरीर ब्राह्मण का किया जाता है । ब्राह्मो का अर्थ ब्रह्म प्राप्ति योग्यता 'जो कुल्लूक ने किया 
है और अब जो करते हैं? वह भूल करते हें। क्योंकि यद्वां तस्येदें से आपू प्रत्यय “तस्य” 
“उसके” अथे है ब्राह्मण की तनु क्योंकि घ्रह्म ओर क्षत्र शब्द आ्रह्मण ओर क्षत्रिय के प्रसिद्ध 
पदाथ हैँ । अतः स्पष्ट हे कि इन पुण्य कर्मा से मनुष्य ब्राह्मण होता हे। शुद्रो ब्राह्मणतामेति 
त्राह्मणश्चति शूद्रताम्‌ । क्षत्रियाञज्ञातमेवन्तु विद्याद्वेश्यात्तयेवच ॥१०।६५। कर्मा की अच्छाईं बुराई से 
शुद्र ब्राह्मण हो जाता है और ब्राह्मण शूद्र हो जाता है। यही बात क्षत्रिय और त्राह्मण के लिये 
मी है । अब तक मनु के दसियों प्रमाणों से आपने यह देख लिया वणं गुण और कम से ही 
होते हें। अब महाभारत को देखिये । 

भारजद्वाज युनि भृगु से प्रश्न करते हैं । 
ब्राह्मणः केनभवति ज्ञत्रियो वा द्विजोत्तम। वेश्यः शुद्रश्च बिप्रष तदू छद्दि बदतांवरा॥म.भा.रा.अ. १८६ 

हे द्विजोत्तम त्राद्मण चत्रियादि वण किल किख कम से दोते हैं, यह कृपया बताइये । 
शगु का इत्तर-जातकमांदिभियस्त संरकारे: संसक्तः शुचिः वेदाभ्ययन सम्पन्नःपद्‌सु कमस्वा थतः। 


mares ' 
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शौचाचारस्थितः सम्यक्‌ विद्याभ्यासी गुरुप्रिय: | नित्यत्रती सत्यपरः मवे ब्राह्मण उच्चते ॥ 
कि जिसके मयादालुमार संस्कार हुए हो, वेद पढ़ा लिखा पढ़ा ही अध्ययन अध्यायन 
छुओ कम करता हो पवित्र आचारणशील, गुरुप्रमी, त्रत का अनुष्ठान करने चाला हो 
त्राण होता है । ओर--- 
सत्यं दानमथाद्रोह मानृशंरय त्रपाघणा | तपश्च दृश्यते यत्र स ब्राह्मण इति स्मृतः ॥ 
सत्य वक्ता, दानी, सचसे प्रेम करने वाला, सहनशील लउ्जाशील, दयालु और तप 
गुण जिसमें हे बह ब्राद्मण है हे कहीं जन्म की गन्ध । इसी प्रकार क्षत्रिय और वेश्य के बत 
हैं, जिन्हे हम विस्तार के भय से छोड़ देते हैं । शूद्र का लक्षण करते हुये मुनि बत 
हैं । “त्यक्त वेदस्त्वनाचारः सवे शूद्र इति स्मृतः--कि वेद्‌ ज्ञान और आचार हीन शूद्र है। ` 
दोनों गुणों से हीन ब्राह्मणों के पुत्र भी शूद्र हैं यह महाभारत का मत स्पष्ट हे | इतना ही नहीं 
ब्राह्मण: पतनीयेषु वतमान चिकमसु । परिदाम्भिकः दुष्कृतः पापः शूद्र सदृशो भवेत्‌ ।महा.३ 
वनपव. अ. २१६॥ नीच कमे करता हुआ, दम्भी पापी ब्राह्मण शूद्र तुल्य है । 
यस्तु शूद्रो दमे सत्य घर्मे च सततंत्थितः । तं ब्राह्मणमहं मन्ये व्रतेन हि भवेद्‌ डिजञः॥ ' 
भा० व० अ० २१६ ॥। 
जो शूद्र दभी, सत्यवक्ता, धमै परायण है उसको में ब्राह्मण मानता हूं । क्यो 
ब्राह्मण उत्तम कम से ही बनता है । भारद्वाज मुनि श्रगु से शङ्का करत हुए पूछते हैं--- 
कामः कोधो भयं लोभः शोकश्चिन्ता छुधा श्रमः। सर्वेषां नः प्रभवति कस्माहणों विभज्यत 


) 
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कि महाराज ! काम, क्रोध, भय, लोभ, शोक, चिता, भूख, थकावट जब हम स 
मनुष्यों को समान लगती है तब फिर वर्णो का विभाग कैसा ? भृगु बोल-- 
नाविशेषोऽस्ति बणानां सव ब्राह्ममिदं जगत । ब्रह्मणा पू सृष्टा हि कमभिवणताङ्गतम्‌ ॥ 
कि ईश्वर ने सब मनुष्यों को समान ब्राह्मण ही उत्पन्न किया था, अपने अपने भि' 
कर्मा ने ही इनको चर्णो मं विभक्त किया । स्पष्ट है, बण कम से हैं जन्म से नहीं । 
कामभोगप्रियास्तीच्णाः धना प्रियसाहसाः । त्यक्त स्वधमारक्ताङ्कास्ते द्विजा च्षत्रनांगताः ॥ 
कि जिन ब्राह्मणों ने अपनी रुचि संसार के सुख भोगने ओर साहसी कम करने व 
ओर लगा दी वे ब्राह्मण से क्षत्रिय बन गये । 
गोभ्यो वृत्तिमास्थाय पीताः कृष्युपजीविनः । स्वधमोन्नानुतिष्ठन्ति ते द्विजा वेश्यतां गताः ॥। 
व्यापार और क्षि की ओर जिन ब्राह्मणों का झुकाव हो गया, वे वेश्य वन गये । 
हिसान्त प्रिया लुब्धा, सवेकर्मापजीविनः । कृष्णा: शौच परिञ्रष्टारते ढ्विजञाः शूद्रतां गताः ॥ 
हिंसक और लालची पवित्रता रहित ब्राह्मण शूद्र बन गये । 
इत्ते: कमेभिव्येस्ताहिजावणान्तरङ्गताः । धमो यज्ञः क्रिया तेषां निन्न प्रतिषिध्यते ॥ 
इत्येते चत्त्वारोवणा येषां शास्त्री सरस्वती । विद्विता त्राह्मणा पूव लोभाश्चा्ञानताङ्गताः ।। 


] [ १६ आये नवम्बर ११४४ 


इन कर्मो के कारण हा ये द्विज क्षत्रियादि वश के हो गये हैं । इन सब्र को धार्मिक 
दे क्रिया का पूण अधिकार है । ये चारों वश जिनकी वेद वाणी है, पहले सब ब्राह्मण थे, 
पा के अभाव मे अज्ञानी हो गये । 
ब्रह्मचव परें सृष्टं ये न जानत तेऽद्विजाः । म० भ।० शा० १८८ । ८-१७१ 
कि जो वद को नहीं जानता बह शाद्र है । 
यत्त युधिप्रिर के वातालाप में यक्ष युधिप्रिर से पूछता हे-- 
राजन कुलेन वृत्तेन स्व ध्यायेन श्रतेन वा । ब्राह्मण्य केन भवति प्रद्रह्मतत्‌ सुनिश्चितम ॥ 
कि राजन्‌ ! जन्म से आचार से स्वाध्याय से अनुभव स त्राह्यण किससे बनता हे निश्चित 
शप्रो । यूधिप्रिर बोल--- 
श्रु यक्ष कुल तात न स्वाध्यायो न च श्रुतम । कारणं हि द्विजत्व तु वृत्तमेव न संशयः ॥ 
वृत्तं यत्नेन संग्द्य ब्राह्मशन चिशेपतः । अक्षीणवृत्तो न क्णो ब्रृत्ततग्तु दृतोहत:ः ॥ 
चतुवदोऽपि दुबृत्त: सः शट्रादतिरिच्यते । योऽग्मिदरोत्रपरो दान्तः स ब्राह्मण इति स्मृतः ॥ 
हे यक्ष! सुनो ब्राह्मण बनने में न जन्म कारण है, न अध्ययन, न अनुभव, ब्राह्मण 
ने में तो उत्तम गुण ही कारण है। आचार की सच को रक्षा करनी चाहिए, निशेष कर 
।ण को, क्योंकि यदि आचार हे तो सब कुछ है, और यदि आचार गया तो सब कुछ गया । 
† बदों को जानने वाला भी यरि आचार हीन है, तो वह शद्र से भी निवृष्ट हे । जो वत्तप्र 
कत आचारवान हे वह ब्राह्मण हे । इम प्रकार महद्दाभारत ने भी खले शब्दों में दासयों 


नों पर यह बता दिया कि ब्राह्मणादि वश गुण कमसे हैं । अब कुछ और प्रन्थों पर 
! डालिए । 
अश्रोत्रिया अननुवाक्या अनमयो चा शद्रस्य सधर्मिणो भत्रन्ति। वासि धमसूत्र ३।३। 
बद्‌ ज्ञान विहीन, उपदेश देने में अममथ अग्निशेत्र न करने वाले ब्राह्मण शद्र 

श होते हैं । kh 
चयेया जघन्यो वणः पूत्र पूत्र बणमापद्चते जातिपरिवृत्तौ। अधम चयया पूर्वो वर्णो जघन्यं बया 
पद्यत जातिपरित्रृत्तौ ॥ आपस्तम्ब सू २।४।११ 

आचाय की दीक्षा के समय तक तथा पश्चात भी धमाचरण से निकृष्ट वण उत्तम हो 
गा है ओर धम विरुद्र आचरण से उत्कृष्ट वरण निष्ट हो जाता है । इसमें “जातिपरिवृनो” 
अथ जो लोग “दूमरे जन्म में” करते हैं, वे भूल करते हें । क्योंकि मनुने म्पष्ट लिखा हे 
“दीक्षा जन्म में” जिसमें कि आचाये पिता और गायत्री माता होती हे, विशप वणे का 
घेकारी होता है। अतः इसका वास्तविक अथ है; दीक्षा के समय जन्म को छोढ़ कर जब 
ऐों के आधार पर परिवतेन किया जाता है। 

पुराण में भी कहीं कहीं स्वर में स्वर भिलाते हैं। 
'धरम्तु गुरुगोबधाच्छुद्रत्वमगमत््‌ । वि. पु. ४।१।१४॥ गुरु और गौ के मारने प्रसध शूद्र बन गया । 
भागो नेदिछ पुत्रस्तु वश्यतामगमत्‌ । वि. पु. ४।१।१६॥ नेदिष्ठ का पुत्र नाभाग वेश्य वन गया। 


सिद्धान्त अछू ] [ 


हम विस्तार भय से अधिक न लिखते हुए समाप्त करत हैं । जिनर्क, विशप सा 
भविष्य पु. ता. अ. ४३ को देखें वहां कुछ अतिशयाक्ति के साथ ज्ञों फि पुणर्णों कार: 
गुण समिय, चाहे अत्रगुण, यह स्रष्ट दिखाया हे किं उत्तम ओर अधम मनुष्य को बनाने 


शुण कम ही होते हैं । 
पाठक गण ! युक्ति, उक्ति, वेद और शाखां के प्रमाण से आपने यह भले प्रकार 


लिया कि ऊँचा कम करने बाला, दीवार चुनने वाले के समान ऊँचा चला जायगा और नीच 
करने वाला कुएँ खोदने वाल के समान नीचे चला जायगा । अत: शरीर के अवयवो के म 
समाज क प्रेम सूत्र में गूथ कर, जो ज्ञान में आगे बढ़ मक्त हुँ, जा अपने सुरढ़ सुधर 
शरीर बल ओर चातु4 के आधार पर समाज की रक्षा एवं न्याय पूथक शासन कर सकते 
जो ब्यापार और व्यवद्दार के कारण देश के व्यवसाय को प्रात्साइन दे +र उसको मालामाल 
सकते हैं, जो अपना खून पसीना एक करके, बड़ घड़े शिल्प चित्रमरी आदि कला-कोशह 
एव अपने श्रमात्मक जीवन से अपने आपको सुखी कर सकते हें वे चाहे काई हो वस्तुतः बाह 
स्त्रिय नश्य और शूद्र हें। उनमें उंच नीच, छूत-छात की भावना को उत्पन्न कर देश 
उन्नति में रोड़ बनने का कलङ्क अपने हाथों अपने मस्तक पर न लग इये । भगवान्‌ मानव 


को सुमति दे ताकि पुनः बही आर्यो का उज्ज्वल अतीत, वर्तेमान बनकर संभार के समच ' 
ओर संप्रार रामराउ्य का आनन्द लूटे 
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शारीरिक निबेज्ता को दूर करती है। स्मप्नदोप, 
मूत्र रोग, पथरी भगन्दर, ददे गुः, बवासीर, खून की 
कमो आदि रोगों में लामदायक़ है। मृ० १) तोला 
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अर्य ममाज चाहता क्या हे ? 
[ श्रीयुत मरन मोहन विद्यासागर, प्रेम मन्दिर, तेनाली, मद्रास ] 


[ आर्य समाज को स्थापित हुए लगभग ७० वरप व्यतीत हुए हैं। उत्तरीय भारत में 
का रूप विशाल बटवृक्ष अंसा हो गया । अन्य भारतीय प्रान्तों में व बाहर के देशां में भी 
के 'पांचजन्यशंख! की फूंक सुनाई पड़ने लगी है ] 

पर जो कार्यक्रम आयसमाज के नाम से इस समय चलाया जा रहा हे, वह महर्षि 
नन्द का मनोऽभिप्राय तो अवश्य है, पर पूरा नहीं। बहुत मारा ऐसा कारये पड़ा है 
ल ओर अभी तक आय नेताओं का ध्यान ही नहीं गया । सिके के एक तरफ ही अभी 
गा गया हे । 

अब तक के निरन्तर स्वाध्याय, विद्वानों के संग स में महर्षि के "पूणं अभिप्राय” को 
मे समझ सका हूँ, आय जनता के सामने रख रहा हूँ । ऐसा करने का प्रयोजन यही है 

इससे आय समाज का विशाल सावभौमिक रूप विश्व के सामने आ जावे | में यह चाहता 
गकि यह एक एसा टेक्‍ट हो जो लाखों की संख्या में भारत की ही नहीं, अपितु विश्‍व की 
पस्त भाषाओं में छप जावे । प्रत्येक सभासदू इसे अपने पास रक्खे और घूमते फिरते अपने 
प्र चेठे को देता रडे । ] 

(१) आय समाज एक एस। आस्तिक सम्प्रदाय हैं, जो सृष्टि को रचने वाली आदि 
गक एक चेतन शक्ति व उसके दिये आदि ज्ञान को स्वीकार करता है। यह “सनातन वेदिक 
`? को मानता है । 

(२) बह चेतन शक्ति नित्य, त्रिकालातीत, अपरिवत्तेन शील, सवज्ञ, सवे शक्तिमान्‌, 
शाकार है | उसको भिन्न २ नामों से विधिध देशों में, भिन्न समयों में पुकारा गया है । विश्व 
'इतिद्दास में सव प्रथम उसे 'ऑंकार' नाम से स्मरण किया गया । उसका कार्य “सृष्टि का 
माण? व उसका संचालन है। वह जीव के द्वारा कृत शुभाशुभ कर्मो के अनुसार उसको 
भाशुभ फल देती है । 

3 (३) [क] यह स्रष्टि जड़ (इच्छा व ज्ञान शक्ति रहित) तथा चेतन (इच्छा व ज्ञान 
क्त सहित )-दो प्रकार के तत्वों के मेल करा परिणाम है। “दृश्यमान-प्रपंच” का भौतिक कारण 
कृति’ हे, जो इसका उपादान कारण हे। वह 'सब्वरजस्तम' रूप से त्रिगुणात्मिका है 
रोर आकाश, वायु, अप्नि, जल ओर प्रथिवी इन पांच भ्थूल रूपों द्वारा बिकसित होती है । 
कार नामक चेतन शक्ति इसका नियामक है और इसी भौतिक तत्व से 'सगे स्थिति लय? 
[ चक्र चलाती है । 

[ख] इसके अतिरिक्त एक दूमरी चेतन शक्ति जीव है, जो सृष्टि का निमाण नहीं 
भती परन्तु जिसके भोग के लिये इस सृष्टि का निमाण होता हे । वह अणुरूप हे, नाना 


सिद्धान्त अङ्क ] [ vy 


संख्याक है। 'इच्छा प्रयत्न ज्ञान! जिमके लिंग हैं, जो अपने किये को सुख दुःख रूप में 
अनिवार्य रूप से भोगता हे। कृमिकीटादि पशुपक्षादि व मानव रूप में वह इस सृष्टि में अपना 
व्यापार करता हे | मानव-योनि में आकार वह अपने ज्ञान पूवक पुरुषार्थ से अपने लिये अनु- 
कूल ( भच्छी-शु भ ) च प्रतिकूल (बुरी=ग्रशुभ) परिस्थिति को बनाता है। वह “स्वतन्त्र 
इच्छ शक्ति! वाला हे जिस का अभिप्राय यह है कि वह कम करने में स्वतन्त्र है, पर फल 
भोगने में परतंत्र है । 

[ग] इस प्रकार आय समाज की दृष्टि में सृष्टि के तीन मूल कारण हैं; जिनमें 
प्रकृति जड़ और जीब एवं ब्रह्म चेतन । तीनों अनादि अनन्त हैं; सवेथा स्वतंत्र प्रथक्‌ सत्ताथ 
हैं| यह “खल तमाशा? इन तीनों की वजह से है। “यह दृश्यमान्‌ जगन्‌? मिथ्या नहीं है, किसी 
लीलाविलास मात्र से अथवा 'दुन' से पेदा नहीं हुआ । अभाव से भावका होना भी भवेदिक 
व युक्ति विरुद्ध होने से 'श्राय समाज! को सम्भव नहीं । 

(४) यह जीव अज, निस्य, शाश्वत हे; अल्प शक्ति वाला, अल्प ज्ञान वाला हे । 
नाना योनियों में आने जाने का नाम ही 'पूचेजन्म च पुनजन्म' है । किये जाते हुए कमा का 
नाम क्रियमाण” जिनका फल भोग रहा है वे प्रारब्ध’: जिनका भोगना शेप रहा हे वे संचित’ 
कम कहाते हैं । हर एक योनि में वह स्त्री पुरुष दो रूपों में जाता है । 

(५) आये समाज चार वेदों को स्वतः प्रमाण मानता है क्योंकि :-- 


[क] (१) उनमें लिखे हुए सिद्धान्त सावभौम, सावेजनिक, सावकालिक हैं। वे 
किसी देशकाल विशेष के लिये लिखे गये प्रतीत नहीं होते । 

(२) दूसरे उनमें कोई भी सिद्धान्त बुद्धि विज्ञान व अनुभव के विरुद्ध नहीं 
पाया जाता । 

[ख] भारत भूमि में रचित तद्भिन्न साहित्य को आष ब अनाप दो भागों में वॉट, 
आप्रोपदिष्ट आय ग्रन्थों का प्रामाण्य आयगरम्परानुसार वेदानुकूलतया ही मानता है। इसलिये 
ये सब ग्रन्थ परतः प्रामाण्य हैं । 

[ग] एतद्भिन्न 'विश्व साहित्य” को आदर की दृष्टि से देखता हुआ उनमें निर्दिष्ट 
विज्ञानाविरुद्ध व वेदानुकूल अंश को ही प्रामाणिक अंगीकार करता हे । विक्षान व तका- 
वलम्बी प्रत्येक विपय को सत्य स्वीकार करता है, चाहे वह किसी ने, किसी भी समय में किसी 
भी देश या परिस्थिति में क्यों न कहा हो ! 

(६) [क] सव भूतदया=सव जनहित भाव के सिद्धान्तानुमार प्राणी मात्र में सबके 
साथ यथायोग्य वत्ताव चाहता है । 


[ख] "मानब समाज! में समान भ्रातृभाव, समान ऱस्तातन्त्र व समानाधिकार के 
सिद्धान्त को स्वीकार करता हे । 
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[ग] स्री पुरुप के नेसगिक भेदों क। छोड़ अन्य सब आहार विद्वारादि में उनको 


समानाधिकार देता है । 

(५) मनुष्य के पृण विकास के लिये उसका सवांगीण वैयक्तिक विकास ब जिस 
समाज में बह रहना है उपकी चतुमुखी उन्नति का माग बताता हवै । 

[ऋ] “सवागीण वेयक्तिक विकास? अर्थात्‌ उसकी शारीरिु व मानमिक उन्नति के 
लिये योग प्राणायामादि? का प्रचार करता हे । मांस शराब मादक द्रव्य, सिगरेटादि का तीव्र 
निपेव करता है । ब्रह्मचये पालन में अधिक जोर देता है। व्यक्ति के लिये 'पंच मद्दायक्ष’ 
देनिङ प्रोप्राम व पोडश संध्कार जीवन प्रोग्राम का प्रचार करता हे । 

[ख] 'चतुमुखी सामाजिक अभ्युदय? के लि?) वेदानुकूल वर्णोश्रम व्यवस्था का 
पोषरु हे | यह जन्म स नहीं अपितु गुण कमोनुमार होनी चाहिय। इसकी हृष्टि से समाज 
में सब “व्यक्तियों को परदितः का ध्यान रखते हुए स्वदित=उन्नति का पृणधिकार है; देश 
जाति सम्प्रदाय किसी का भी कोई भेर नहीं। जन्म स व्यवद्दार में प्रचलित वेयक्तिक या 
जातीय इर प्रकार के ऊंचे नीचे के भेद को यद्द घेध उपाय स समूलोन्मूलन करने को सदा 
यत्न करता हे । 

(=) [क] खमाज में विद्या व शिक्षा का कार्य करने बाले वर को ब्राह्मण, पीड़ित 
ब शोपित वः की अत्याचारियों से रक्षा करने वालों को क्षत्रिय, देश के व्यबसायी वग को 
वेश्य और परिश्रम करने बालों को शूद्र कद्दता है । इनमें सामाजिक अधिकारों की दृष्टि से कोई 
छोट नहीं । आहार विहार विद्या का अधिकार सब को समान हे । 

[ग्व] भूनल पर बसने वाले रिसी भी मानव समुदाय में वहां की देशकाल परि- 
रिथति के अनुसार बने धम न्याय युक्त नियमों में चलने वाले उत्तम नागरिकों को, आय और 
सामाजिक व्यवस्था का उपक्तय कर प्रजावग का किसी भी प्रकार से शोषन करने वाले दल 
को दस्यु मानता है | इनका दमन “अधिक जनह्वित’ के विचार से न्याथानुमोदित मानता है । 

(६) [क] अविद्या का नाश और विद्या की अभिवृद्धि? करने में चिना सत्री पुरुष 
ब रंग भेद के सवदा तत्पर रहता है । सह शिक्षा को मानव समाज के लिये अहितकर सममता 
हे, रिक्ता विधान में गुरुकुल शिक्षा प्रणाली हे--अथात्‌ पारिवारिक व नागरिक बातावरण से 
दूर रह आश्रमां में विद्याभ्यास को प्रमुखता देता है । 

[ख] मनुष्य जीवन का उददश्य यथाथ ज्ञान प्राप्त करते हुए व्यक्ति का पूण विकास 
है। वह प्रत्येक मनुष्य को शारीरिक व मानसिक दृष्टि से पूण उन्नत देखना चाहता हे। 
शाश्वत सुख प्राति के लिये दोनों प्रकार का अभ्युदय परमावश्यक सममता है। जीवनको 
“सत्य शिव सुन्दर! बनाना चाहता हे। कला का उपासक है। जीबन में सदाचार, सरलता, 
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सादगी ब सौन्दप्र (=माघुयै ) देखना चाहता है। इम प्रकार के कार्यो को सदा प्रोत्साहित 
करता हे 


(१०) प्रत्येक देश के लिये उप्तकी मातृभाषा को राजभाषा किए जाने के, सार्वभौम 
सर्वतन्त्र सिद्धान्तनु मार, भारत देश के लिये हिन्दी ( आय मापा ) को राष्ट्रभापा स्वीकार 
करता है और प्रत्येक आये सभासदू को इसके पढ़ने की प्रेरणा करता है । 

प्रयेरु देश की विद्या सभाओं में शिक्षा का माध्यम उस उस देशकी राजभाषा ही 
होनी चाहिए । इसी में मानव जाति का कल्याण देखता है । 

(११) (ऋ) मानव जाति निमाण के लिए परिपक्क आयु में समान गुण शील संपन्न 
खी पुरुषों में “एक विवाह! को प्रोत्साहित करता है । जन्म से मानी जाने वाली जाति पांति 
में विवाह का कट्टर विरोध करता है । 

(ख) दोनों में से किसी एक के मर जाने पर (या किसी अन्य घटना के कारण 
संबन्ध योग्य न रहने की दशा में) नियत समय तक दोनों की इच्छा हो तो दोनों के लिए 
समान रूप से पुनर्जिवाद् को स्वीकार करता हे । 

(१२) (क) प्रक देश की पूरी स्वतन्त्रता अथात सब प्रकार के राजनेतिक, सामा- 
जिक, सांस्कृतिक व्यापारिक व आथिक मामलों में उस देश की प्रज्ञा का शासनाधिकार स्वीकार 
करता हे । 

(ग) एक देश का दूमरे देशा पर, एक जाति का दूसरी जाति पर, एक समूड का 
दूसरे ममूद पर उसकी इच्छा के विरुद्ध प्रभुत्व का प्रबल विरोधी है । पूंजीवाद, साम्राज्यवाद 
का कट्टर शत्रु है । 

(ग) संसार का उपकार करना, अथात मानव मात्र की मानसिक आत्मिक सामा- 
जिक व राष्ट्रिय उन्नति इसका परम ध्येय हे । 


(१३) प्रजार्थं प्रजा में से ( बिना किसी देश जाति कुल मत भेद के ) प्रजा द्वारा 
चुने प्रतिनिधियों के शामन की प्रजातन्त्रात्मक व्यवस्था को सर्वोत्तम मानता है । 

(१४) प्रयेक देश के वासियों को अपनी स्वदेश वस्तुओं झा उपयोग करना चाहिए 
इस सर्वतन्त्र नियमानुसार स्वदेशी वञ्न, स्वदेशी सभ्यता व संस्कृति और स्वदेशी व्यापार की 
अभिवृद्धि करने में सर्वदा यत्नशील रहता हे । बिदेशी सभ्यता की बुराईयों से भारतीयों को 
सचेत करता है । 

(१५) सब के इकट्ठे होने के स्थलों अधात्‌ भोजनशाला, पाके, पुस्तकालय व पूजा- 
स्थलों पर सबके समान प्रवेश को स्वीकार करता है । 


(१६) विश्व शांति के लिए-- 
(क) हर एक राष्ट्र को जिसमें एक भाषा; एक प्रकार के धाचार विचार वाला जन- 
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समुदाय रहता हो; ( चाहे उसमें कितने भी मत मतान्तर क्यों न हों) और जिसमें ऐसे समु- 
दाय को रहते इतने वर्ष वोत गए हों कि उसके साथ मातृत्व की भावना जागृत होगई हो; 
इसको राजनेतिक (-भू:) व सांस्कृतिक (=भुत्रः) आत्मनिणेय (=स्वः) का पूरा अधिकार देना 
चाहता है । 

(स्व) अन्तजातीयवाद का समर्थन करता हे । 


(१७) (क) मनुष्य के लिए सौ वर्ष तक कर्म करते हुए 'अदीन-खतन्त्र' जीवन 
बिताने का उपदेश करता हुआ सर्वतोम्मखी कल्याण के निमित्त, सबके परिश्रम को अनिवाय 
समभता है | बिना परिश्रम के उपभोग करने व अकेले खाने को पाप सममता है । 

(ख) योग्यतानुसार समाज में सवका स्थान नियत करता हे। आबषश्यकतानुसार सब 
के भोजनाच्छादन का बिना किसी पक्षपात के निणेय करता है । अथात “मानव संघ” के अभ्यु- 
दय के लिए हर व्यक्ति की योग्यता से लाभ उठाना और सबके लिये भोजञनवस्नव विद्या 
का प्रबन्ध करना इसका उद्देश्य है । 

(ग) आये समाज उत्तम आये नागरिकों के निमाण द्वारा एक ऐसे 'मानबसमाज?’ की 
सृष्टि कर रहा है जिसमें उच्च नीच, गरीब अमीर, शोषक शोषित सब भेद भाव मिट जायेगे । 
एक ऐसे प्रेम की सृष्टि करना चाहता हे जो प्राणीमात्र में एकता लाकर 'अत्याचारी पशु मनुष्य 
को सच्चा मानव’ बना दे । 


(१८) संसार कें समस्त महापुरुषो का गौरव करता है। महर्षि दयानन्द सरस्वती 
को प्राचीन वेदिऊ धम का पुनरुद्धारक, भारतवष की चतुंसुखी उन्नति का पिता, भारतीयों का 
संगठक ओर इस संस्था का संस्थापक मानता हे । 

(१८) सब प्रकार के दुरो से, पूण रूप में छुटने का नाम मुक्ति मोक्ष या शाश्वत सुख 
प्राप्ति हे । इसके लिये किसी व्यक्ति विशेष या पुस्तक विशेष में विश्वास को अनावश्यक सम 
'सदाचार--अ्रष्टांगयोग” को प्रोत्साहित करता है । परन्तु :-- 


(क) आय समाज का नियमित सदस्य बनने के लिये वेदों में व महर्षि दयानन्द 
द्वारा प्रतिपादित तदूनुकूल्न सिद्धान्तो में विश्वास को आवश्यक समभता है । 

[ख] चाहे कोई इस संघ का सदस्य हो या न हो, जो भी इसके सिद्धान्तो को अपने 
जीवन का दशन' मानता हो उसे वेदिकधर्मी ब आय स्वीकार करता है । 


सिद्धान्त अङ्क ] [ ७६ 
साह्ि-निमांण-काल 


( वदिक मिद्धान्त की विजय ) 
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संसार में अभी तक ऐसे अनेक विषय हैं जिन पर निरन्तर वाद-विवाद चलता रहता है, 
जिनके सम्बन्ध में नाना प्रकार को "!!॥९०८४ घड़ी जाती है, अनेक वार उनका हल दूँट़ा जाता है । 
लेकिन कोई निणयात्मक संतोषप्रद समाधान नदीं होता । इन्दी दुरूइ पहेलियों में से एक पहेली इमारो 
इस सृष्टि-निर्माण की भो है, जसा कि कहा है:- 
'खल्क का कुछ आज सक भो, फिनसफ़ा मिलता नहीं । 
डोर को सुत्तका रहे हैं, पर सिग मिलता नहीं” ॥ 
सि निर्माण के सस्वन्ध मे तसे तो अनेक बाते विचारणीय हैं, फिर भी उनमें से तीन बातें 
विशेष महत्व को हैं । 
एक बाग लखनऊ आये समाज के उत्सव पर सवधम सम्मेलन में यद्दी विषय गखा गया था, 
जिस पर आये समाज के प्रतिनिधि के रूप में मुझे बोलना था। प्रत्येक घमे के प्रतिनिधि को अपने घम 
फे अनुसार उन्हीं तीन बातों पर प्रकाश डालना था, अर्थात्‌ “सृष्टि उत्पात्ते” (१) कब ? (२) क्यों ! 
(३) ओर कसे ? इस्लाम की आ से जो थती साइब बोलने खड़े हुए, वह तो नोचे लिखा शेर पढ़कर 
अपना पोछा छुड़ा गये:--- 
“अज्ञत्र हैं दुनियाँ फे कारखाने । 
खुदा की बते खुरा ही जाने”॥ 
लेकिन आय समाज्ञ को ओर से तो मुके उन पर पूर प्रकाश डालना हो था, क्योंकि वेदिक 
घम के सिद्धान्त तक संगत हैं ओर वेदों के द्वारा संसार में ज्ञान का प्रकाश हुआ है । यहाँ स्थानाभाव 
से उपरोक्त तीनों बानों पर प्रकाश न डाल कर में केवल पहली बान की ही विवेचना करूंगा अर्थात्‌ 
सृष्टि उत्पन्न कतर हुई? इस सम्बन्ध में हमारा वेदिक सिद्धान्त क्या है, ओऔर वतेमान विज्ञान 
क्या कहता हे ? 
इससे पूथ कि हम वेदिक सिद्धान्त को सामने रखें, यह देख लेना अच्छा दोगा कि अन्य 
प्रमुख मत-वादियों का इस विषय में क्या सिद्धान्त है ? 
कानपुर आय समाज के उत्सव पर सबधमे सम्मेलन में इसी विषय पर बोलते हुये ईसाइयों 
के प्रतिनिधि पादरी साहब ने तो अपने प्रमाण उपस्थित करते हरये यहाँ तक कह डारा कि “यह दुनिया 
हज़रत ईलामलीह के जन्म से ४००४ वष पूरे नवम्बर के महीने में प्रात:काल उत्पन्न हुई ।” जब दुनिया 
बनी हो नहीं थी तो नवम्वर का महीना ओर प्रातःकाल का समय उन्हें कसे मालुम हुआ ? यह तो 
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उन्दी की बुद्धि मे आ सकता है। ईसा से ४००४ बप पूव का समय ईसाई लोग बहुत काल से मानते 
श्रा रहे हैं। अरमाग के आच बिशिप जेक्स उशग् ने भो बाईबिल के अनुसार स्ट उत्पत्ति का समय 
यहो माना है। यही नहीं, किन्त इसका सबसे बड़ा प्रमाय Bncsclopedia Brittanica, 
Volume अ] के प्रष् ४०३ पर भी मिलता हे, जहां कि लिखा है “Upto the time of the 
accession of (Queen Victoria people believed the age of Creation to 
he I{OLB.C and this date is still givenon the margin of the Bok of 
Genesis Old Testament’’, 
` “अर्थात्‌ महारानी विक्टोरिया के सिद्दापनारूद होने के समय ( सन्‌ १८३२ ) तक सृष्टि 

उत्पत्ति का समय लोग ईसा से ४००४ वर्ष पूरे ही मानते रहे हें ओर अब भी यही तारीख बाईबिल 
के पुराने अहदनामे को उत्पत्ति को किताब के हाशिये पर लिखी गहती है। बध भी ब'ईबिल के अनुसार 
आदम से नूह तक ११ पोढ़ो ओः नुद से इश्राहीम तक ११ पीढ़ी होती हैं. जिनमे कुल वष ३५७२ होते 
हैं ओर इश्राहीम को हुये आज तक लगभग ३४०० बे हुये इस हिसाब से आदम को हुये कुल लगभग 
७००० वषे हुये। यही ईसाइयों का सृष्टि उत्पत्ति का काल हे। यहूदी ओर मुसलमान भी इससे 
आगे नहीं जाते । 

लेकिन Science & Invention नाम के अमेरिका के एक पत्रमे !०f, kn०९n न 
Age of the Earth नामक लेख लिखकर सिद्ध किया था कि इस प्रथ्चो को बने कम से कम 
७२ लाख वष हुये होंगे। पटना के अजायबधर म पक बृष्त का लम्बा तना जो लकड़ी से पत्थर बन 
गया हे, रखा हुआ है। भू-गभ विद्या विशारदों का कथन है कि उसको लकड़ी से पत्थर बनने में कम- 
से-कम ५ करोड़ वष लगे होंगे। यदि ईसाई और मुसलमानों के सिद्धान्तानुसार सृष्टि उत्पत्ति को केवल 
७ हज़ार ही वष हुये, तो क्या यह वृक्ष का तना ४ करोड़ व्ये से खुदा के घर मे पड़ा पड़ा पत्थर बन 
रहा था ? पाठकों ने देख लिया इन मतों को बुद्धि का नमूना ? 

भोर आगे 'चलिये, 42६)) ए! 9! ७७५ नामा विज्ञानवेत्ता ने एक पुस्तक लिखो हे जिसका 
नाम है “I'he Age of the arf” ( पृथ्वी की आयु) जो लन्द्न में छप कर प्रकाशित हुई 
है। उसमे दिया गया है कि विभिन्न वेज्ञानिक तरीकों से प्रथ्वी की आयु,जानने के जो भ्रयल्ल किये गये 
उनका फल निम्न प्रकार रहा: 


(१) सूयताप के द्वारा प्रथ्वी को आयु लगभग २ करोड़ वष सिद्ध हुईं । (२) भूताप के द्वारा 
लगभग ६ करोड़ वष । (३) समुद्र के खारी जल के द्वारा लगभग १० करोड़ व्य। (४) भूगभ के द्वारा 
लगभग १० करोड़ वष । (५) रेडियो 206४।69 के द्वारा लगभग ३७ करोड़ वषे । 

इससे भी छागे प्रोफेसर जौली ने प्रथो पर प्राणियों का समय ५० करोड़ वष माना है । 
२० जुत्ञाई सन्‌ १६३१ के प्रयाग से प्रकाशित होने वाले “लीडर” पत्र में मिस्टर वाटसन डेविस ने 
लिखा था कि National Research Council ने वज्ञानिकों को को कमेटी पृथ्वो की आयु जानने 
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के लिये नियुक्त की थो, उसने कई वष को खोज फे पश्चात करोलिया (रूम ) में यूरलियम क कुछ अंश 
को परीक्षा करके यह निश्चय किया है कि वह धातु १८५२०००००० वर्षो की बनी हुई है अर जिर 
चट्टान में वह पाई जाती है वह भी लगभग १४ करोड़ वप पहले की होगो। इस प्रकार पृथी की आर 
लगभग २ अग्ब वर्ष की सिद्ध होती है। इगलेंड के प्रसिद्ध वेज्ञानिक और तत्ववेत्ता डाक्टर जेवर 
जीन्स ने भो जो कलकत्ते को 9८6706 कांग्रेस के सभापति बने थे, अपनी पुस्त्रक UniVers. 
Around एड में एक ओंम यूरोलियम का इतिद्दास देखकर यही सिद्ध किया है कि प्रथो को आर 


लगभग २ अरब वध की होगो । 
कहिये पाठकगण ! है न यह वेदिक सिद्धान्त की विजय? अथववेद के “शतंतेऽयुनम्‌ ' 
इत्यादि मन्त्र में पथ्वी की कुल आयु ४ अरब ३२ करोड़ वष की बतायो गई है जिसमे से लगभ' 
२ अरब वषे अर्थात्‌ १६७२६४६०४४ वष व्यतीत हो चुके हें । यही हमारा पेदिक सृष्टि संवत हे। इसर 
सिद्ध होता है कि हमारे वेदिक-घम के सिद्धात कितने वेज्ञानिक आर तक संगत हैं। ठीक कह्दा है-- 
“तक युक्त विज्ञान सिद्ध, पर वेदिक घम हमाग है । 
है सब से प्राचीन, हमें वह प्राणों से भो प्यारा है॥ 
सन मन जीवन धन साधन सब, वेद घर्म पर वारंगे । 
यह वज्ञानिक धमे विश्व में, “सूर्य” समान प्रसारंगे ॥ 
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¢ ~ # 5 
यजुवद क पतर 
[ प्रोफेसर विश्वनाथ, विद्यालङ्कार लाहौर भूतपूत्र बेदोपाध्याय गुरुकुल कांगड़ी ] 

पंचमहायज्ञ प्रत्यक गृहस्थी को करने चाहियें--यह विधान मनुस्मृति आदि ग्रन्थों 
† मिलता है | इन पञ्चमहायज्ञों में पितृयज्ञ भी है । पोराणिकों के मतानुसार पिठृयश्च सृत- 
पेतरां क संबन्ध में किया जाता है । परंतु ऋषि दयानन्द का यह मंतव्य है कि पितृयज्ञ का 
वेधान जीवित पितरों के संबन्ध में हे, नकि सूत पितरों क संबन्ध में । यजुर्वेद में पितरों का 
हुत स्पष्ट रूप से वणन है । इस लिए इस लेख में “यजुत्र॑द क पितरों” पर कुछ विचार 
कया जायगा | 


(१) पितर का अर्थ 
“वितर? शब्द से केवल पिता-व्यक्ति्यो का अथात केवल पुरुप-व्यकियों का ही 
*्हण॒ नहीं होता, अपितु माता और पिता इन दोनों व्यक्तियों का अथात्‌ पुरुप और खरी इन 
नों व्यक्तियों का ग्रहण होता हैं । व्याकरण की दृष्टि से पितृयज्ञ शब्द में “पितृ” शब्द का 
रक शेष मानना चाहिए । जेसे कि माता च पिता च=पितरौ; तथा मातरश्च पितरञ्च=पितरः। 
पसलिए पितृयज्ञ का अथ हुआ “ब्द यज्ञ जो कि माता और पिता तथा इनके पूवजों के संबन्ध 
वः किया जाय? | 


(२) पितृयाण ओर पितर 
व्‌ पितरों के संबन्ध में “पितृयाण” शब्द का बहुत प्रयोग होता है । पितृयाण का 
सथे है “पितरों का यान”, “पितरों का माग” अथात्‌ पितरों के जीवन का माग | प्रओोपनिपदू, 
थम प्रश्न वीं कडिका इम संबन्ध में निम्न प्रकार हे--- 
प्र “संवत्मरो चे प्रजापति: तस्यायने दक्षिणं चोत्तरं च। तद्य ह वे तदिष्टापूर्त कृतमृत्यु- 
“रासते ते चान्द्रमसमेव लोकमभिजयन्ते । ते एव पुनराबत्तन्ते । तस्मादेते ऋषयः प्रजाकामाः 
क्तिणं प्रतिपद्यन्ते । एप ह वे रयियः पितृयाणः? । 
अथात्‌ “संबस्मर को प्रजापति कहते हैं । उम संवत्मर के दो अयन हैं. 
क्षिण (अयन) और दूसरा उत्तर ( अयन) । तो जो लोग कैदष्टक्मो ओर +आपूते कमा 
(. अपने कतेव्यकमं मानते हैं वे चन्द्रमा-संबन्धी लोक पर विज्ञय पाते हैं । वे ही बार बार 
प लोक की ओर आते हैं । इस लिये ये ऋषि जो कि प्रजा की कामना वाले हें-वे दक्षिण 
[गे को (अपने जीवन मार के रूप में) स्वीकार करते हैं । यह दक्षिण मागे ही रयि है, जिसे 
5 पितृयाण भी कहते हें” । 
इस उद्धरण में पितृयाण के संबन्ध में निम्न लिखित कथन है-— 


me ime ~ ~ — es उ Cd CC ennined का 


# अ ग्नहोत्रं तप: सत्यं वेद्ानां चानुपाल्लनम्‌ । आतिथ्यं वश्चदेश्ख इष्टमित्यभिधोयते ॥ 
+ वापीकूपतडागादि देवतायतनानि श । अन्नन्नदानमाराम: पृत्तमित्यभिधीयते ॥ 
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(क) संवत्सर अथात्‌ चे प्रजापति हे, प्रजाओं का पति हे, रक्षक हे । 

(ख) संवत्सर के दो अयन होते हैँ । एक दक्षिण अयन और दूसरा उत्तर अयन। 
संवत्सर इन दो अयनों के द्वारा प्रजाओं का पति अथात्‌ रक्षक बना है । दक्षिण अयन शीत- 
काल का समय है जब कि सूय दक्षिण की ओर अयन अथात प्रयाण करता है, और उत्तर 
अयन ग्रीषम काल का अयन है जबकि सूय उत्तर की ओर अयन अर्थात्‌ प्रयाण करता हे । 
संवरसर अपने इन दोनों रूपों द्वारा प्रजाओं का पति बना हुआ हे, प्रजाओं का रक्षक बना 
हुआ हे । अथात्‌ संवत्सर शीतकाल और ग्रीष्म काल इन दो रूपों द्वारा प्रजाओं की रक्षा 
कर रहा है )। 

(ग) जो लोग “इष्ट? अथात यज्ञयागों तथा होमादि कर्मो को अपना कत्तव्यकम 
समभते हैं, तथा माथ ही “्रापृत्त” या “पूत्त? अथात “सामाजिक उपकार के कर्मा को भी 
अपना कत्तव्य कम सममते हैं वे चन्द्रममलोक पर विज्य पाते हैं । 

(घ) इष्ट और आपूत कर्मो को अपने कत्तव्यकम समझने वाले लोग बार २ गृहदस्थ- 
धमे में आते हैं । 

(ङ) ऋषि कोटि के लोग--प्रजा की कामना के कारण दत्तिण माग को अपने जीवन 
का मार मानते हैं और वे इस माग पर चलते हैं । 

(च) इस दक्षिण माग को ही रयि भी कहते हैं और पितयाण भी | 

इन कथनों की व्याख्या यह है कि एक प्रकार के लोग तो वे होते हैं, जो कि ब्रह्मचये 
आश्रम समाप्त कर गृहस्थ धम में प्रवेश कर यज्ञ आदि कर्मा तथा नानाविध ममाजोपकार कर्मा 
को करते हैं; तथा दूमरे प्रकार के लोग व होते हैं जो कि ब्रह्मचयांश्रम समाप्त कर सीध संन्या- 
साश्रम में प्रवेश कर अध्यात्मचिन्तन में लग कर फिर संसार का उपकार करत हे । इनमें से 
पहिल प्रकार के लोग “दक्षिणायन” माग के अबलम्बी हैं, और दूसरे प्रकार के लोग उत्त- 
रायण माग के अवलम्बी हैं । संतरत्मर मसे अनने दोनों मार्गा द्वारा प्रज्ञाओं की रक्ता करता 
हे, केवल एक मागे से संत्रत्पर प्रनाओं की रक्ष नहीं कर सकता, इसी प्रकार मनुष्य समाज 
के दोनों प्रकार के व्यक्ति मिल कर ही दक्षिणायन माग और उत्तरायणमाग का अवलम्बन कर 
समग्र प्रजाओं री रक्षा करते हैं, केल एक माग से अथात्‌ केवल गृूहस्थवर्म के मांगा से या 
केवल आरंभ से ही संन्यासधम के माग से प्रजाओं की रक्षा नहीं हो सकती । 


गृहस्थधमावलम्त्री व्यक्तियों के जीतन मागी को “दक्षिण” माग कहा गया हे । 
संवत्पर का दक्षिण अयन ह्लास का अयन है । सूय दक्षिण दिशा में जाकर अपनी शक्ति 
ओर तेज की दृष्टि से हाल को प्राप होता है । परन्तुहाम को प्राप्त हो कर शरत काल में 
अज्ञो तथा फल और फूलों और बनस्पतियों को उत्तन करता है । इसी प्रकार गृडस्थधमा- 
बलम्बी व्यक्ति गृहस्थमागे रो प्राम कर अपनी शारीरिक शक्ति आदि का तो ह्रास करते हैं। 
परंतु इस ह्रास के द्वारा वे संसार को नई-नई शक्तियों बाली नाना त्रिध प्रजाओं, अर्थात्‌ संतानों 
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को देकर संमार का उपकार ओर भला करते हैं । बिना गृहस्थयमे के कोई मनुष्य उत्पन्न ही 
नहीं हो सकता । मनुष्य कोटि के लोग भी गृहस्थधमं के परिणाम हैं, ऋषि फोटि क लोग 
भी गृहस्थघम के परिणाम हैं, देव कोटि के लोग भी गृहस्थघमे के परिणाम हैं | ज्ञानी, ध्यानी, 
विद्वान, व्यापारी, योद्धा, देशभक्त, कलाकोशलविज्ञ, संन्यासी आदि सच व्यक्ति, ग्रहस्थधम के 
ही परिणाम हैं । इसलिये गृहस्थथम में अपनी शक्ति के हास की उपेक्षा कर और इससे 
संसार की सत्ता ओर संसार के उपकार को लक्ष्य में स्थापित कर गृहस्थधमं में प्रवेश करना 
चाहिए । गृहस्थधम का माग इस हाम की दृष्टि से ओर उत्पादक की दृष्टि से दक्षिण है, तथा 
दक्षिण माग । 

इसी प्रकार संबत्सर का उत्तर-अयन शक्ति का प्रतिनिधि है | सूय जब उत्तर-अवन 
की ओर गति करने लगता है तो इसकी शक्ति और तेज बढ़ने लगता है तो 
उत्तर-अयन की पूरी अबधि तक पहुंच कर सूय जून मास के तेज और 
प्रकाश से तपने ओर चमकने लगता है, इसका तेज शरीर दो असह्य हो जाता है, प्रकाश 
आंखों को चुधिया देता है । इस समय सूय अपने पूण तेज में होता हे । इस प्रकार उत्तर- 
अयन--शक्ति संचार, शक्ति ब्रद्धि और शक्ति के पूण यौबन का प्रतिनिधि है । यह मागे 
उन व्यक्तियों का मागे है जो कि ब्रह्मचय से ही संन्यास धम में चले जाते हैं और गृढस्थधर्म 
का अवलम्बन नहीं करते । यतिवर ऋषि दयानन्द उत्तर-अयन के व्यक्ति थे । एसे व्यक्तियों 
के विना संसार में शक्ति और तेज का संचार नहीं होता । इस उत्तर-अयन के जीवनमाग का 
वशन किया जायगा । 

इसी प्रकार गृहस्थधमावलसम्बी व्यक्तियों के जीवनमागे को “चन्द्रमस” कहा गया है 
ओर ग्रहों, शालाओं, कोठियों को चन्द्रमस लोक कहा गया है । गृहस्थोंके रहने सहने के 
स्थान को भी “लोक” या “गृहस्थलोक” कहते हैं । विवाह हो चुकने पर पल्नी को अथर्व वेद 
ने “पतिलोक” में विराजने का अधिकार दिया है । पतिलोक वह स्थान है, घर है, जो कि 
पति का हे, जह्दांकि पति रहता है । इसी पति लोक को चन्द्रमस लोक कहा गया हे । चन्द्रमा 
स्पष्ट घटता, बढ़ता, नष्ट होता हुआ तथा उत्पन्न होता हुआ, पूणता में तथा पूणनाश रूप में 
हष्टिगोचर होता हे। पतिलोक में या गृहस्थधर्म में ये ही दृश्य दृष्टिगोचर होते रहते हें। कोई 
रोग के कारण शक्ति की दृष्टि से घट रहा होता है, कोई स्वास्थ्य के कारण बढ़ रहा होता हे, 
कोई संतान नष्ट हो जाती है, तो कोई उत्पन्न होती है, कई संतानों में पूणता दृष्टिगोचर होती 
है और कईयों का अमावस्या के चन्द्र की न्याई पूण हास दृष्टिगोचर द्दोता है । इस साधम्य 
की दृष्टि से गृहस्थधर्म के जीवनमाग को “चन्द्रमस” कहा गया है और इसी हृष्टि के गृहस्था- 
श्रम को चन्ट्रमम लोक कहा गया है । गृहस्थी यदि वेदोक्त संयम की विधि से गृहस्थ धर्म का 


& ब्रह्मापरं युज्यतां रह्म पूव ध्रह्मान्ततो मध्यनो ब्रह्म सवतः । 
अनाव्याधां देवपुरां प्रपद्य शिवा स्योना पति्ञोके विराज ॥१४।१६४॥ 
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पालन करें तो वे गृहस्थाश्रम पर विजय पा जाते हैं, नहीं तो वे गृहस्थी जो कि असंयमी है. 
विषयलोलुप हें--वे गृहस्थ माग में जाकर हार खा जाते हैं । उनके लिए जीना भी दूभर हो 
हो जाता है | 

गृहस्थाश्रम में प्रवेश करके वेदोक्त कर्मो को अपना कतेठय कम समभकर करना 
चाहिये । इन कर्मो में चित्त लगाकर श्रद्धा और भक्ति स कर्मा को करना चाहिये। जिन लोगों 
को गृहच्थाश्रम का घम रुचिकर है, जो कि गृहस्थाश्रम के कर्मो द्वारा अपने संस्कारों का संचय 
करते हैं ऐसी व्यक्ति अपने संस्कारों से प्ररित होकर बार २ जन्म लेकर फिर गृहस्थाश्रम में प्रवेश 
कर इस झाश्रम द्वारा संसार का पकार करते हैं। यह पुनरावत्तन हे, अथात्‌ गृहस्थधम में 
में पुनः २ आना है । 

परन्तु स्मरण रहे कि वेद ने इस सर्वापकारी गृहस्थ आश्रम में प्रवेश करने का 
अधिकार केवल ऋषिकोटि क व्यक्तियों को दिया है। अनृषि गृहस्थी ग्रहस्थ की महिमा को 
गृहस्थ के उहश्य को नहीं समझ सकते | वे नहीं समझ सकते कि गृहस्थ धमका उद्देश्य है 
“प्रजोत्पादन” न कि भोग । प्रजोत्पादन का अभिप्राय है उत्तम सन्तानो को पदा करना | अनृषियां 
की सन्ताने भोगवासना का परिणाम होती हैं, ओर ऋषियों की सन्ताने दिव्य भावनाओं का 
परिणाम होती है । ऊपर के प्रशोपनिपद्‌ के उद्धरण में गृहस्थाश्रम का अधिकार केवल ऋषि 
कोटि के व्यक्तियों को दिया गया है । 

यह दक्षिण मागे या चान्द्रमसलोक ही रयिमाग या रयिलोक है । इसको पितृयाण 
भी कहा गया हे. । इस प्रकार प्रश्नोपनिषद्‌ में गृहस्थाश्रम को दक्षिण माग, चन्द्रमसलोक, रयिः 
माग और पितृयाण--इन शब्दों द्वारा कहा गया है । 

इस व्याख्या द्वारा यह स्पष्ट ज्ञात हो जाता है कि “पितर” वे व्यक्ति हैं जो कि 
गृहस्थघम का जीवन व्यतीत करते हैं. तथा वे भी जो कि इस गृहस्थ माग से गुजर कर अगले 
आश्रमों में जाते हैं । 

(३) देवयान 

ऊरर के लेख में “पितृयाण” और “पितर”--इन शब्दों के अभिप्रायों की व्याख्या 
हो चुकी है । इन शब्दों के सम्बन्धी शब्द है “देवयान” और “देव” शब्द । इनके सम्बन्ध में 
प्र्रोरनिपद्‌, प्रथम प्रश्न, कण्डिङा १० इस प्रकार है :-- 

अथोत्तरेण तपसा ब्रह्मचर्येण श्रया विद्ययाऽऽत्मानमन्विष्यादित्यममिजयते एतद्वै 
प्राणनामायतनमेतदमूतमभयमेतत्परायणमेतस्मान्न पुनरावत्तते, इत्येष निरोधः? । 

अथात्‌ “उत्तर माग के द्वारा, तप द्वारा, ब्रह्मचये द्वारा, श्रद्धा द्वारा तथा विद्या द्वारा 
आत्मा का अन्वेषण कर आदित्य पर विजय पाते हैं। यह उत्तरमाग प्राणों का घर है, यह 
अमृत है अभय है, यह परम-अभय है, इससे'पुरातनवत्तेन नहीं होता, यह निरोध माश हैं” । 

यह बणन देवमाग का है। प्रश्रोपनिषदू के प्रथम प्रश्न की ६ वीं कण्डिका में 
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पितृथाणा का वणन है और इस १० वीं करिडवा में देवयान का वणन हे। इसमें निम्नलिखित 
भाव दशाए गये हैं । 

(क) देवयान के मागे का नाम “इत्तर माग” भी है । 

(ख) उत्तरमाग का अभिप्राय हे तप का मागे, ब्रह्मचये का माग, श्रद्धा का मागे 
ओर विद्या अथात्‌ आत्मविद्या का माग । 

(ग) उत्तरमाग का उद्देश्य है “आत्मा का अन्वेषण”, नकि गृहस्थ धमे । 

(घ) इस उत्तरमागे को आदित्यमाग भी कहते हैं । उत्तरमागंगामी आदित्यमागे पर 
विजय पाते हैं । 

(ङ) उत्तरमागे से प्राणों का या शक्ति का संचय होता है, शीघ्र मृत्यु नहीं होती 
अथात्‌ मनुष्य दीघजीवी हो जाता है, तथा मनुष्य भय रहित हो जाता हे । 

(च) इसको पर-अयन भी कहने हैं । 

(छ) इस माग में जाकर पुनराबत्तन नहीं होता पितृयाण माग में जीबन व्यतीत 
करने वाला व्यक्ति अपने संस्कारों के वश माता-पिता होने के मागे में फिर २ आता रहता हे, 
परन्तु देवयान या उत्तरमाग में जीबन व्यतीत करने बाला व्यक्ति माता पिता द्दोने के मागे 
में कभी लोट कर नहीं आता । जब वह अपने वत्तमान जीवन में ज्ञानपूवक पितृयाण के माग 
को त्याग चुका है और उसने अपने जीवन का उद्देश्य देवयान माग बना लिया है, और इस 
बत्तमान जीबन में देवयान माग सम्बन्धी संस्कार उसकी आत्मा में और भी दृढमूल दो 
चुके हैं तो बह अपने भावी जन्मञन्मान्तरों में किस प्रकार गुहस्थ मारे में अर्थात्‌ पिठृय्डण 
मागी में पदापण कर सकता है। इसलिये “न पुनरावत्तन्ते” द्वारा देवयान मागे का वणन 
उचित ही प्रतीत होता हे । 

(ज) इस उत्तरमागे का नाम निरोधमागे भी है । इस मार में सांध्रारिक वृत्तियों 
का निरोध कर आत्मान्वेषण के माग में पदापण करना पड़ता है, इसलिये उत्तरमागे को 
निरोध का मागे कहा गया है । 

(४) पितृयाण ओर देवयान में भेद 

(१) “पितृयाण” माग को दक्षिण का मारग कदा गया है और ''देवयान” मागे 
क्रो उत्तर का मार कहा है । सूरये जब दक्षिण माग का पथिक बनता है तो वह “पिठ्या” 
पामी का प्रतिनिधि होता है, और सूये जब उत्तरसाग का पथिक बनता है तो वह “देवयान” 
प्रागी को प्रतिनिधि होता है । पहला मागे शक्तिक्तय और उत्पादकत्व का सूचक है, ओर दूसरा 
प्रागे शक्ति संचय ओर तेज का सूचक है । 

(२) पितृयाण कमे माग है, ओर देवयान ज्ञानमाग है । 

(३) पिठ्याण को चन्द्रमास माग कहते हैं ओर देवयान को आदित्य माग । 

(४) पितृयाण वाले बार २ गृहस्थ धमं में आते हैं, परन्तु देवयानी लोग अपने 
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”निवृत्तिमाग के संस्कारों की प्रवलता के कारण बार २ उत्पन्न होकर भी गृहस्थ में नहीं आते । 

(५) पित्यास वाले गृदस्थ में अपनी शक्ति का व्यय करते हैं परन्तु देवयान व 
इस शक्ति का संचय करत हैं, इस प्रकार देवयान मारग वाले दीघजीवी हो जाते हैं और नि) 
होकर विचरते हैं । 

(६) पिठ्याण “रयि माग” है और देवयान “प्राणमागी” है । 

इम प्रकार “पितर”? और “देब” तथा पितृयाण और देवयान शब्दों द्वारा जीरि 
पितरों तथा जीवित देवों का ही वणन प्रतीत होता है, सूत पितर तथा मृत देवों का नहीं. 
यहसिद्धात्त हृदयंगत हो चुरा होगा । जीवित पितरों के सम्बन्ध में निम्नलिखित प्रमाण ड 
उपस्थित किये जाते हैं । :--- 


(५) शतपथ ब्राह्मण ओर जीवित पितर 
शतपथ ब्राह्मण २।४।२।२४ तथा २।६।१।४२ में लिखा है कि “गृहाणांहपि 
इशत” । अथात्‌ पितर गृहो क अधीश्वर हैं, अधिपति हैं, स्वामी हैं। इस प्रमाण द्वारा 
ज्ञात होता है कि गृहस्थ धमे के अवलम्बी जन पितर कहलाते हैं, और ये जीवित व्यक्ति 
सम्भव हैं, मृत नहीं । 


(६) शाङ्कायन श्रोतस्तत्र ओर जीवित पितर 

शांगख्ायन श्रोत्रसूत्र १६।२।४-६; तथा शतपथ ब्राह्मण १३।४।३।६ में लिखा है कि :- 

यमो वेवस्वतो राजेत्याह । तस्य पितरो विशः। त इमे आसत इति स्थबिरा उपसं 
भवन्ति । तानुपदिशति यजूषि बेद:-- 

इसका अर्थ यह हे कि “यम” अथात्‌ प्रजाओं का नियन्त्रण करने चाला तथा स्व 
यमनियमों का पालन करने वाला, और “वेतस्वत”? अथात्‌ विवस्वान्‌ के सदृश प्रतापी आहि 
न्रह्मचारी व्यक्ति राजा होना चाहिये । उसके पितर हैं प्रजाजन, अथात्‌ ये जो कि उसके सर 
झामसनों पर विराजते हैं, अथात्‌ स्थविर व्यक्ति, जो कि वयोबुद्व तथा ज्ञानबृद्ध व्यक्ति ` 

न्हे राजा उपदेश में कद्दता है कि तुम्दारा बेद यजुरतरेद है” । 


इससे प्रतीत होता हे कि राजा के सामने आसनों एर बठे हुए, उसके सलाइन 
स्थविर प्रजाजन पितर कहलाते हैं। राजा के संमुख बेठे हुए स्थविर प्रजाजन जीबित व्या 
ही हो सकते हैं, सूत व्यक्ति नहीं । 

इस उद्धरण में यह भी कहा गया है कि राजा इन ज्ञान बृद्ध और वयोवृद्ध पि' 
को उपदेशा रूप में कहता है कि तुम्हारा वेद यजुर्वेद है। इससे ज्ञात होता है कि यजुर्वेर 
विशेष कर पितरों का बणन होगा । इस लिए यजुर्वेद के उन मन्त्रों के भी प्रमाण यहां † 
जाते हैं जिनसे कि सिद्ध दोगा कि यजुर्वेद की दृष्टि से भी पितर जीवित व्यक्ति ही हैं : 
व्यक्ति नहीं । 
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(७) यजुर्वेद और जीवित पितर 
यजुर्वेद अध्याय २, २६ से ३४ तक के मन्त्र पिण्डपितृयश्रपरक हैं। पौराणिक 
[ट्रान्‌ तो पिण्ड पितृयज्ञ में सृतपितरों के उपलक्ष में रुंदे आटे क पिण्ड का दान करते हैं 
गैर साथ ही च दान की पद्धति को पूरा करने के लिये ब्रां के स्थान में धागा पिण्डों के 
[थ समपण में घर देते हें । इन मन्त्रों में जीवित पितरों को घर बुला कर उनके सत्कार का 
णून है | इस सत्कार में पुत्र-पौत्र आदि अपने वानप्रस्थी तथा संन्यासी पितरों को घरों में 
लाकर उन्हें भोजन कराते हैं ओर साथ ही उनकी आवश्यकता के अनुसार उनको वरो का 
[न करते हैं । इस पक्ष की पुष्टि में कतिपय मन्त्र प्रमाण रूग में उद्धृत किये ज्ञाते हैं :-- 
अत्र पितरो माद्यध्तरं यथाभागमावृषायध्वम्‌ । अभीमदन्त पित्रो यथाभोगमाद्रघायिषत । 
यज्जु. अ. २, म. ३१॥। 
“हे पितरो ! इस घर में अपने आप को आनन्दित तथा तृप्र करो तथा यथेच्छ 
जन करो” । “पितरों ने अपने आप को आनन्दित तथा तृप्त कर लिया है तथा यथेच्छ 
जन किया है ।” 
इस मन्त्र के प्रथमार्धे में गृहस्थी “पितरों” के प्रति कहते हैं कि आप ह्दमारे घरों 
' पधारे हैं कृपा कर अपने आपको ओजन द्वारा तृप्र तथा आनन्दित कीजिये । मन्त्र के 
'तीयाध भाग में गृहस्थी परस्पर परामश कर रहे हें कि पितरों ने यथेच्छ भोजन द्वारा अपने 
पको आनन्दित तथा तुप कर लिया हे । यह परामश उस समय होता है जब कि पितर 
पना २ भोजन समाप्त कर चुङते हैं । 
इस मन्त्र का वर्णन केवल जीवित पितरों के सम्बन्ध में ही समुचित हो सकता है । 
मो वः पितरो रसाय, नमो वः पितरः शोषाय, नमो बः पितरो जीवाय, नमो वः पितरः स्वधायै, 
मो चः पितरो घोराय, नमो चः पितरो मन्यवे, नमो वः पितरः, पितरो नमो बो, 
हान्नः पितरो दत्त, सतो बः पितरो देष्मे-तद्वः ितरो वाम, आधत्त ॥ यजु. अ. २, मं. ३२। 
“हे पितरो ! तुम हमारी समाज के जीवन के लिये रस रूप हो हम तुम्हारे इस रस 
प के प्रति नमस्कार करते हैं; झुकते हैं, दवे पितरो ! तुम हमारे पापों और दुष्कर्मा का शोषण 
रने वाले हो तुम्हारे इस शोपणरूप के प्रति नमस्कार हो; द्वे पितरो ! तुम हमें उपदेशों द्वारा 
।बनदान करते हो तुम्हारे इस जीव रूप के प्रति नमस्कार हो; हे पितरो । तुम हमें सात्विक 
नों क सेचन का उपदेश करते हो तुम्हारे स्वघारूप के प्रति नमस्कार हो; हे पितरो ! दुष्टों और 
फर दुष्टभावों के प्रति तुम घोररूप हो तुम्हारे इस घोररूप के प्रति नमस्कार हो; हे पितरो ! तुम 
त्विक क्रोव करने वाले हो तुम्हारे इस मन्युरूप के प्रति नमस्शोर हो; नमस्कार हो तुम्हें हे 
'तरो ! हे पितरो: नमस्कार हो तुम्हें; हे पितरो ! वानप्रस्थी हो जाने पर या संन्यासी हो जाने पर 
प्र हमें घर दे दो, हमें घरों का उत्तराधिकारी बनादो, “सतः” अथात्‌ जब तक तुम जीवित 
शेगे तब तक तुमको हे पितरो ! हम देत रहेगें; हे पितरो ! तुम्हारे प्रति चस्त्रों का यह 
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समपण है, आप इन्हें पहनिये” | 

इस मन्त्र में “पितर” समाज के प्रति कितने उपकारी हैं इसका वणन कर आन 
में पितरों से उनके पुत्र-पौत्र जायदाद का उत्तराधिकार मांगते हैं, और माथ ही पितरों ब 
शवासन देते हैं कि आप जब तक जीवित रहेग आप को हम सब जीवन सामग्री देत रहे 
तथा वस्न आदि देते रहेगं । वस्त्र देकर पुत्र-पौत्र पितरों के प्रति कहते हैं कि “शाधत्त”, इ 
चस्रों का आधान कर लीजिये, इन्हें पहन लीजिये। यह समग्र वर्णन मृत पितरों में कर 
चरिताथ नहीं हो सकता । 

आधत्त पितरो गभ कुमारं पुष्करस्रजम्‌ । यथेह पुरुषोऽमत्‌ ॥ यजु. अ. २, म. ३३+ 

“हे गुरु पितरो ! तुम इम कुमार को--जिसे कि हमने प्रसन्नता से कमल माह 
पहनाई हे--भअपने शुरुकुल में इस प्रकार रखो जसे कि माता गभ को अपने उद्र में रखट 
है, ताकि यह पौरुप शक्ति से सम्मन्न होकर शुरुकुल-माता से उत्पन्न हो? । 

क्या मृत पितर गुरुकुला के आचाय हो सकते हैं ओर वे नवप्रविष्ट बालकों व 
ऐसी सुरक्षा कर सकते हैं जैसे कि माता अपने उदरस्थ बालक की सुरक्षा करती है । 

(८) 

यजुर्वेद के १६ वें अध्याय में भी पितरों का वणन हे। इस अध्याय के भी कतिपः 
उद्धरणों का यहां उल्लेख किया जाता है। यथा :--- 

पितृभ्य: स्वधायिभ्यः स्वधा नमः पितामहेभ्यः स्वधायिभ्यः स्वधा नमः प्रपितामद्देभ्य 


स्वधायिभ्यः स्वया नमः। अक्षन्‌ पितरोऽमीमदन्त पितरोऽतीवृपन्त पितरः पितरः शुन्धध्वम्‌ । 
यजु. श्र. १६, म. ३६ ॥ 


“स्वधा अन्न का सेवन करने वाले पितरों के प्रति “सवघा” अन्न हम देते हैं और 

नमस्कार करते हैं, स्वधा अन्न का सेवन करने बाले पितामहों के प्रति स्वधा अन्न हम देते 
be ~ ~ ~» आकर 

ओर नमस्कार करते हैं स्वधा अन्न का सेवन करने बाले प्रपितामहों के प्रति स्वघा अन्न हम 

देते दें और नमस्कार करते हें । पितरों ने भोजन कर लिया हे, पितर प्रसन्न तथा सन्तुष्ट 


हो गये हैं, पितर तृप्र हो गये हैं, हे पितरो ! ( भोजन कर चुकने पर जल से द्वाथ आदि की 
शुद्धि द्वारा ) शुद्ध दोश्रो” । 


पितरों के प्रति उनके सेवन योग्य सात्त्विक भोजन देकर उन्हें तू करना तथा भोजन 
के उपरान्त जल द्वारा उनके हाथ आदि को शुद्ध कराना कभी भी मृत पितरों में सम्भव नहीं है । 

साथ ही यह भी ध्यान देने योग्य बात है कि इस मन्त्र में केवल तीन पितरों का 
ही वणन है । पौराणिक पद्धति में भी तीन ही पितरों के सम्बन्ध में पितृयज्ञ के करने की 
परिपाटी है । ये तीन पितर हैं पिता, पितामह तथा प्रपितामह, अथात्‌ पिता, दादा परदादा । 
यद्व क्यों ? पिठृयज्ञ जीवित पितरों के सम्बन्ध में होता है,--इप सिद्धान्त में तो इस प्र 
का हल सुलभ हे । परन्तु मृतपितरों के सम्बन्ध में इस प्रश्‍न का कोई समुचित समाधान नहीं 
मिल सकता । मनुस्मृति में कहा हे कि गृहस्थ पुरुष पच मद्दायज्ञों का अधिकारी हवै । पंच महद्दा- 


० ] [ आय १६ नवम्बर ११४४ 


जों में पितृयन्न का भी समावेश है। वेदिक विधि के अनुसार वसु ब्रह्मचय समाप्त करने पर 
ब ब्रह्मचारी गृहस्थ यें प्रवेश करेगा तो उसकी आयु उस समय २४ वें वषे की समाप्ति पर 
गी। एक वप के भीतर मन्तान का उत्पन्न होना भी सम्भव हो जायगा । इस समय नव- 
इस्थी की आयु २५ व वपे की समाप्ति पर होगी । मनुरमृति में लिखा हे कि :-- 


अपत्यस्येब चापत्यं तदारण्यं समाविशत्‌ । 
अथात्‌ सन्तान की जब सन्तान हो जाय, तब बानप्रस्थ धारण करना चाहिये । 


जब नवगुहस्थी की आयु २४ वर्पो की होगी तब इसके पिता की आयु ५० बर्षा 
फ होगी, और पितामह की ७५ वष की और प्रपितामह की १०० वर्षा की । वेदों में मनुष्य 
॥ औसतन आयु १०० वर्षा की ही कही गई हे। यथा:--जीवेम शरदः शतम्‌ । 

इस प्रकार वेदिक प्रथा के अनुमार जब पुत्र पंच महयज्ञों में पितृयज्ञ के करने का 
गथिकारी होता है तब वेदिक औसतन आयु के अनुसार नवगहस्थी के पिता, पितामद्द और 
पितामह का जीवित होना अधिक सम्भावित है । प्रपितामह के पूचेजों का जीवित रहना 
प्रधिक सम्भावित नहीं । इसीलिये पितृयक्ष में तीन पूत्रजों को ही अन्नदान की तथा उनकी 
पेवा की प्रथा रखी गई हे। यदि पितृण्ज्ञ सृत पितरों के सम्बन्ध में करना वेदको अभीष्ट 
त्ता तो पितृयज्ञ में पिता, पितामद्द और प्रपितामह का नाम न लेकर इनके स्थान में इनके 
[बजों का नाम लेना चाह्दिये था, जिनके कि सृत ददो चुकने की सम्भावना अधिक हे। परन्तु 
वेधि भाग में ऐसा नहीं हे। इससे स्पष्ट परिणाम निकलता हे कि वेदिक विधि में केवल 


तीवित पितरों का ही पितृयज्ञ में यजन करने का विधान है । 
उदीरतामत्रर उत्परास उन्भध्यमो पितरः सोम्या्ः। अपु य ईयुरवृका ऋतज्ञास्ते नोऽवन्तु पित्तरो वेषु 
॥ यजुः अर. १६ म. ४६ ॥ 


“अचर, पर और मध्यम पितर,-जिन्हों ने कि सोमव्रत लिया है, जिन्होंने अपने 
पीय की सुरक्षा का त्रत लिया हे,--वे हमें प्रवचन करें। जो कि सोमव्रत के कारण एक नई 
प्राण शक्ति को प्राप हुए हैं, जो वृक अथोत्‌ भेडिये की न्याई क्रोध करने बाले नहीं हैं, जो 
सत्य के ज्ञाता हैं, वे पितर हमारे बुलाने पर हमारी रक्षा करें” । 

ऊपर के तीन प्रकार के पितरों को भथोत्‌ पिता, पितामह और प्रपितामह को इस 
मन्त्र में अवर आदि शब्द द्वारा स्मरण किया गया है। अवर का अर्थ हे छोटी उम्र वाले 
झथान्‌ पिता, पर का अर्थ है बड़ी उम्र वाले अथोत्‌ प्रपितामह तथा मध्यम का अथ है मंझली 
उम्र वाल अर्थात्‌ पितामह । ये तीनों गृहस्थ जीवन छोड़ने के पश्चात्‌ पुनः ब्रह्मचये ब्रत का 
घारण करते हैं-इसलिये इन्हें “भोम्यासः”? कहद गया है। वेद की परिभाषा में सोम शब्द 
का अथ वीय भी होता है । अंग्रेजी का “8०m” शब्द “सोम” शब्द का ही अयश्लेश प्रतीत 
होता है वद के सोम शब्द का पूवेरूप “सोमन” हैं जो कि “5०९? के साथ अधिक सादृश्य 
रखता है । इस मन्त्र के अथ पर भी विचार करने से यही परिणाम निकलता ह्वै कि पितृयज्ञ 


में जीवित पितरों का ही सम्बन्ध है । 


सिद्धान्त शङ्क ] [ ६१ 


अपने पक्ष की पुष्टि में यजुर्तरेद के निम्नलिखित प्रमाण और दिये जाते हैं । यथा :-- 
बर्हिषदः पितर ऊत्यबागिमा वो हव्या चक्रमा जुपध्वम्‌। त आगतावसा शन्तमेनाथा नः शंयोररपो दधात 
॥ यजुः अ. १६,. मं. ५५॥ 
“बन में रहने वान पितर हमारी रक्षा करने के लिये हमारी ओर आए हे (हमारे 
घरों में आरहे हैं), हे पितरो ! तुम्हें हम ये खाने के पदार्थ देते हैं, प्रीति से इनका सेवन 
करो । वे पितर अपनी शान्तिमयी रक्षा के साथ आए हैं, तुम आकर हमें शांति दो, भावी 
दुःखों से हमारी रक्षा करो, और हमें निष्पाप बनाओ? । 
उपहूताः पितरः सोम्यासः बर्हिष्येषु निधिषु प्रियेषु । न अआगमन्तु त इह्‌ श्रुवन्त्वघित्रवन्तु तेऽतरन्त्वम्मान ॥ 
यजुः अ. १६. मं. ५७ 
“सोमब्रती पितर--जो कि अपने वनस्थ के प्रिय खजानों ( अथात्‌ ज्ञान, ध्यान, 
तपस्या, विचार आदि ) में विचरते हैं--श्रद्धा से बुलाए गये हैं। वे आवें, इस घर में आकर 
हमारे कथनों को सुने, वे अधिकार पूतेक हमें उपदेश दें व हमारी रक्षा करं” । 
आच्या जानु दक्षिणतो निषद्येमं यज्ञमभि गृणीत बिश्वे। मा हिंसिष्ट पितरः केनचिन्नो यद्व आगः 
पुरुषता कराम ॥ यजुः अ. १६, मं. ६२॥ 


“हे पितरो ! अपने घुटने टेक कर और दक्षिण दिशा में ( बिछाए आसनों पर ) 
बेठ कर इस पितृयज्ञ में हमें उपदेश दीजिये । हे पितरो ! किसी भी अपराध के वारणा हमारी 
हिंसा न करो जिस अपराध को तुम्हारे प्रति हमने पुरुप सुलभ श्रम के कारण किया है” अथात 
पितृयज्ञ में सत्कार आदि की न्यूनता आदि के कारण जो अपराध हम से हो गया है” । 
आसीनासोऽरुणीना मुपस्थे रयि धत्त दाशुपे मत्याय। पुत्रेभ्यः पितरस्तस्य वस्वः प्रयच्छत त इहोज दधात 

यज्ञु. अ. १६, म. ६३ ॥ 

“हे पितरो ! किरणों की गोद में अथात्‌ वानप्रम्थ आश्रम आदि में खुती हवा और 
खुली किरण की गोद मे बेठ कर तुम लोग अपने दानी-भक्तों के प्रति अपने उपदेशरत्नों का 
प्रदान किया करो | ह्वे पितरो ! अपने पुत्रों के प्रति उनके उत्तराधिकार रूप में उन्हें जो धन 
मिलता है वह वह उन्हें दे दो” । 
इइं पितृभ्यो नमोऽअस्त्वद्य ये पृत्रोसो य उ परास ईयुः । ये पार्थिवे रजस्यानिषत्ता ये वा नूनं 
सुश्जनासु विछु ॥ यजुः अ. १६, म. ६८॥ 

“ज्ज अर्थात्‌ पितृयज्ञ में हम पितरों के प्रति नमस्कार करते हैं, उन पितरों के 
प्रति जो कि हरारे पूवेज हैं अथात्‌ अवर रूप पूवज हैं, तथा उनसे मी परे के पूतेज अथात्‌ 
मध्यम और पराम पूवज हैं जो कि चले गये हैं, अथात्‌ गृहस्थजीवन त्याग चुके हैं। तथा 
जो इप्त पार्थिक लोक में ही अभी तक स्थित है, अर्थात्‌ जीवित हे, और जो निश्चित रूप से 
अभी प्रजाजनों में ही विराजते हैं” । 

ये मन्त्र स्पष्ट दशा रहे हैं कि पितृयज्ञ का वेदिक स्वरूप यही है कि जीवित प्रितरों 


की श्रद्धा से सेवा और शुश्रूषा करना, न कि मृत पितरों की । 


६२ ] [ आय १३ नवम्बर १६५४ 
जीवेश्वर प्रकृति भेद विषयक वेदिक िडान्त 
वेद आर नर्वान वेदान्त 
[ले०-—-पं० घमदेव जी सिद्धान्तालङ्कार विद्यावाचस्पति, स० मन्त्री साव देशिः आये प्रति- 
निधि सभा देहली ] 


जीव और परमेश्वर के भेद और सम्बन्ध विपयक वैदिक सिद्धान्त को वेदिक घर्मो 
द्वागक शिरोमणि आचायवबर महार्घ दयानन्द जी ने अपने अमरग्रन्थ सत्याथप्रकाश के अन्त 
में दिये १स्वमन्तव्यामन्तव्य प्रकाश” में निम्न शब्दों में प्रकट किया है-- ग 


~ मन्तव्य ५--जीव और ईश्वर स्वरूप और वेधम्य से भिन्न और व्याप्य-ठ्यापक 
आर साधम्य से अभिन्न हैं अथात्‌ जेसे आकाश से मृतिमान्‌ द्रव्य कभी भिन्ननथा, न है, 
न होगा और न कभी एक था, नहे, न होगा, इसी प्रकार परमेश्वर और जीब को व्याप्य- 
व्यापक, उपास्य उपाप्रक, ओर पिता पुत्र इत्यादि सम्बन्ध युक्त मानता हूं ।” 
इस तथा अन्य मन्तव्यो के विषय में मरहाष दयानन्द जी ने स्वमन्तव्यामन्तव्य- 
प्रकाश में स्पष्ट लिख दिया है कि अब जो वदादि सय शा और ब्रह्मा से लेकर जेमिनि मुनि 
| पयेन्तों के माने हुए ईश्वरादि पदार्थ हैँ जिन को कि में भी मानता हू। सब सज्जन मद्दाशयों 
` कें सामने प्रकाशित करता हूं | में अपना मन्तव्यामन्तव्य उसी को जानता हूं कि जो तीन काल 
। में सब को एक सा मानने योग्य हे ।” 
महर्षि दयानन्द जी द्वारा प्रतिपादित उपयुक्त मन्तव्य पर मुख्यतः बेदों के आधार 
पर कुछ विचार इस लेख में करना चाहता हूं क्योंकि कोई भी आस्तिऊ वदों के प्रामाण्य से 
इन्कार नहीं कर सकता । निम्नलिखित वेदमन्त्र इस बिषय पर उत्तम प्रकाशा डालते हैं । 

\/ (१) सब से प्रथम में इस सुप्रसिद्ध वेदमन्त्र का उल्लेख इस विषयक वेदिक सिद्धांत 
के प्रतिपादन करने के लिये करता हूं जिसको महर्षि दयानन्द जी ने विशेष रूप से उद्धृत 
किया है तथा जो सवथा स्पष्ट हे-- . 

ठ्वा सुपणा सयुजासखाया समानं वृत्तं परिषस्वज्ञाते । 

तयोरन्यः पिप्पलं स्ताद्वत्त्यनश्रन्नन्यो अभिचाकशीति ॥ ऋ० १।१६४।२० 

इस मन्त्र का अर्थ ऋषि दयानन्द ने सद्याथप्रकाश में इसर प्रकार किया है । जो 
उनके संस्कृत भाष्य का लगभग अक्षरशः अनुवाद है रि--(द्वा) जो ब्रह्म और जीव दोनों 
(सुपणा) चेतनता और पालनादि गुणों से सदृश (सयुजा) व्याप्य-व्यापक भाब से संयुक्त 
(सखाया) परस्पर मित्रतायुक्त अनादि हैं और (समानम्‌) वैसा ही (वृक्षम्‌) अनादि मूलरूप 
कारण और शाखारूप काये युक्त वृक्ष अथात्‌ जो स्थूल होकर प्रलय में छिन्न भिन्न हो जाता है । 
वह तीसरा अनादि पदाथ इन तीनों के गुण कम स्वभाव भी अनादि हैं। (तयोः अन्यः) 


aes डक, उ 


सिद्धान्त अङ | [ ६३ 


इन जीव ओर ब्रह्मा में से एक जो जीव हे वह इम पृक्षा रूप संधार में (पिप्पलम्‌) पाप पुणय 
रूप फलों को (स्वाद्ठत्ति) अच्छ प्रकार भोगता है और (अन्यः) दूसरा--परमात्मा (अनश्नन्‌) 
न भोगता हुआ (शअ्रभिचाकशीति) चारों "र अथोत्‌ मीतर बाहर सवत्र प्रकाशमान हो रहा हे । 
जीब से ईश्वर, ईश्वर से जीव और दे, प्रकृति भिन्न स्वरूप, तीनों अनादि हैं । 

मन्त्र का अर्थ सर्वथा त्पष्ट हे और वह जीवेश्वर प्रकृति भेद का प्रतिपादक है इस 
में संदेह का कोई कारणा नहीं । 

मुण्डकोपनिषद्‌ के तृतीय रूण्डक में इस वेद मन्त्र को उदूधृत करके इसी की व्या. 
ख्या के रूप में निम्न वचन दिया है जो बड़ा महत्त्वपूण है-- 

समाने वृत्ते पुरुपो निमम्रोऽनीशया शोचति मुह्यमानः । 
जुष्टं यदा पश्यत्यन्यमीशम्‌ , अस्यमहि मानमिति वीतशोकः ॥ मुंडको® ३।२ 

अथात्‌ अनादि निल होने से अपने ममान प्रकृति रूप वृक्ष में फॅसा हुआ जीव 
शरीर इन्द्रिय मन आदि पर अपने स्वामित्व को खोकर मोह अज्ञान वश शोक करने लग जाता 
हवै । किन्तु जव वह अपने से अन्य भिन्न आनन्दमय ईश्वर के दशन करता है और उसकी 
महिमा का चिन्तन करता है तव वह शोक रहित हो जाता हे। 

यहां भी जीव ईश्वर प्रकृति भेद का स्पष्ट प्रतिपादन है । इतना होने पर भीश्री 
शङ्कराचाय और सायणाचाय आदि ने उपयुक्त वेदमंत्र और इस उपनिषत्‌ के वचन को जिम 
खचातानी से जीवेश्वर अभद परक लगाने का बल्ल किया है उसे देग्वकर किसी भी निष्पक्षपात 
चिचारक विदान्‌ को आश्चय हुए बिना नहीं रद्द सकता । “जुष्टं यदा पश्यत्यन्यमीशाम्‌? की व्याख्या 
में श्री शङ्कराचाये जी लिखते हैं-- 

(जुष्ट) सेवित मनेकैयागमार्ग: कर्मभिश्च (यद) यस्मिन्‌ काले पश्यति ध्यायमानः 
(अन्यम्‌) वृत्षोपाविलक्षणाद्‌ विलक्षणम्‌ ईशम असंसारिणम्‌ --ईशम्‌--सवेस्य जगतोऽयम- 
हमस्म्यात्मा सवस्य समः सतरभूतस्थः नेतरः अविद्या जनितोपाधिपरिच्दिन्नो मायात्मेति विभूति 
महिमानं च जगदू रूपम्‌ अध्येव मम परमेश्वरस्येति यदैवं द्रष्टा तदा वीतशोको भबति? 

(मुडकोपनिषद्‌ भाष्य) 

यहां में सारे जगत का आत्गा और सब्र प्राणियों में स्थित हूं न कि अविद्या जन्य 
उपाधि से परिच्छिन्न मायात्मा, यह जगत्‌ मुक परमात्मा का ही रूप है इत्यादि व्याख्या ऊपर 
उद्धृत वेदमन्त्र और उपनिषद्‌ के बचन के सचथा प्रतिकून और कपोल-कल्पिन है। श्री 
सा 'णाचाये ने द्वा सुपणा सयुजा? की व्याख्या में लिखा है कि यह मंत्र ओगधिक भेदं 
,वास्तत्राभेदं चपपेच्य प्रवृत्त:। --अनेन बास्तत्रमदोऽपि निरस्तः। न च जीवस्य वस्तुत ईश्वरत्वे 
कथ जीवबुद्धया सं पार शोकाविति वाच्यं तमो हि कृतत्वात्‌ । 

तस्माद्‌ बस्तुत एक एव भेदस्तुमोहकन इति व्रसिद्वम । अनुभवदशायां लोकिक बुद्धया 
“भेदमभ्युपेत्योच्यते तयोरन्य इतिः। तस्मात्‌ अत्रास्तवभेदसुपजीव्य तयोरन्य इत्युक्तम्‌ । इत्यादि 
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अथात्‌ इस मन्त्र में अवास्तविक वा लोकिक बुद्धि से कल्पित जीव और ईश्वर के 
भेद को मान कर “तयोरन्यः? इत्यादि कहा गया है । इश्वर के अंदर शोकादि मोह के कारण 
हे । वास्तव में जीव ईश्वर ही है। इत्यादि 

जो पाठक निष्पक्षपात दृष्टि से उपयुक्त वेदमंत्र और उसी भाव के व्याख्यान रूप 
मुंडरोपनिषदू के बचन को पढ़ गे उन्हें रपष्टतया ज्ञात हो जायगा कि वेदिक सिद्धांत जीव 
ईश्वर और प्रकृति के भेद का है । यहां उपाधि आदि की कल्पना का कहीं विधान नहीं जो 
नवीन वेदांत के ग्रन्थों में पीछे से की गई, पर जो शका का समाधान करने में सर्वथा असमथ 
हे । यदि वस्तुतः जीव परमात्मा से भिन्न नदीं हे तो उस सचे व्याप$, सवज्ञ सव शक्तिमान्‌ 
परमात्मा को मोइ--अज्ञान शोक दुःख आदि केसे प्राप्त हो सकते हें? वह माया ब्रह्म से 
भिन्न है वा अभिन्न ? यदि भिन्न है तो अद्वेत न रहा ब्रह्म और माया दो चीजे माननी पड़ीं 
यदि भिन्न नहीं हैं तो बह ब्रह्म पर आक्रमण करके उसे शोक मोहादि में केसे फंसा लेती है 
क्या वह ब्रह्म की अपेक्षा अधिक शक्तिशालिनी है ? उस माया का स्वरूप क्या है ? 
अनिर्यचनीय कह कर टालमटोल करने से कमी किसी का समाधान नहीं हो सकता । निम्न- 
लिखित वेद्‌ मन्त्र भी इस जीबेश्वर भेद तथा उनके संवन्ध का स्पष्ट प्रतिपादन करते हैं । 

८ (२) न तं विदाथ य इमा जजानान्यद्‌ युष्माकमन्तरं बभूब । 
नीहारेण प्रावृता जल्प्या चासुतृप उक्थ शासंश्चरति ॥ ऋ० १०।८२।६ - 

अथात्‌ हे जीवो ! तुम उस परमात्मा को नहीं जानते जिसने इन सव पदाथा को 
उत्पन्न किया है वद ब्रह्म तुमसे (अन्यत) भिन्न किन्तु साथ द्वी (युष्माकम अन्तरं बभू) तुम्हारे 
द्र है । तुम अज्ञानान्धकार से आवृत स्तार्था तथा कपटी दंभी होने के कारण उस ब्रह्म को 
नहीं जानते ऐसा मन्त्र के उत्तराध में बताया गवा है । इस प्रकार मंत्र में जीवों का जिन्हें 
संबोधन किया जा रद्वा है, परमात्मा तथा सांसारिक पदार्थो से भेद सर्वथा स्पष्ट रूप में बताया 
गया है । 

बृहदारण्यकोपनिषत्‌ के 'य आत्मनि तिष्ठन्‌ आत्मनोऽन्तरो यमात्मा न बेद यस्यात्मा 
शरीरम य आत्मनि तिष्ठन्नन्तरो यमयत्येष त आत्माऽन्तयास्यमृतः ॥ 

इत्यादि बचन इस मंत्र के व्याख्यान रूप प्रतीत होते हैं जिनमें कहा गया है कि 
जो परमात्मा आत्मा के अन्दर रहता हुआ भी आत्मा से भिन्न हे जिसको अज्ञानी आत्मा 
नहीं जानता । आत्मा जिसके निपासार्थ मानो शरीर रूप है जो आत्मा में स्थित होकर सब 
को चश में रखता हे वद हे गागि ! तुम्हारा अंतयीमी अविनाशी आत्मा हे । 

(३) जीवश्वर का संबन्ध पिता ओर पुत्र का हे ऐसा जो ऋषि दयानन्द जी ने लिखा 
है उसका आधार निम्न प्रकार के मन्त्रों पर हे- 

यो नो दाता स नः पिता मह्दां उग्र ईशानकृत्‌ ॥ ऋ० ८।५२।५ 

अथात्‌ जो परमात्मा दमें अनेक प्रकार का दान देने वाला (विविध पदार्थ, शाश्वत 
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सुख, शांति तथा आनन्द के रूप में) है वही हमारा पिता है | वह सब से बड़ा है वह दुष्टों को 
दण्ड देने वाला है सब का स्वामी तथा सारे जगव-का-कवा है । 
~ (४) ऋषि दयानन्द ने जीव ईश्वर का संबन्ध जो उपासक उपास्य का लिखा है उस 

का आधार वेदों के निम्न प्रकार के सकड़ों मंत्रों में है-- 

युञ्जते मन उत युञ्जते धियो विप्रा विप्रस्य बृहतो विपश्चितः । वि होत्रा दधे वयुनावि- 
देक इन्मही देवस्य सवितुः परिष्टुतिः ॥ यजुः ११। | 

इसमें कहा गया है कि (विप्राः) वुद्धिमान्‌ लोग (बृहतः विपश्चितः) सबसे बड़े वृद्धि- 
मान्‌--सर्वज्ञ भगवान्‌ के साथ अपने (मनः युञ्जते) मन को मिलाते हैं (उत) और (धियः युञ्जने) 
अपनी वुद्धियं को मिलाते हैं । बह (एकः इत्‌) एक ही परमेश्वर (वयुनावित्‌) जीवों के सब 
कामों को जानने वाला (होत्रा विदधे) सब पदार्था को बनाता और उन्हें धारण करता है उस 
(सवितुः देवस्य) सब को पेदा करने वाले सर्व प्रकाशक परमेश्वर की (महीपरिष्टुतिः) बड़ी भारी 
स्तुति वा महिमा है । यहां भी जीवों का परमेश्वर से भेद बताते हुए उन्हें उस एक परमेश्वर का 
उपासक कहा गया है । 

(५) ऋ० ८।६४।३ के निम्न मंत्र में परमेश्वर को जीव रूप सनातन प्रजाओं का 
स्वामी बताया गया है जो उनके परस्पर भेद को स्पष्ट सिद्ध करता है-- 

बं हि शाश्वतीनां पती राजा विशामसि ॥ 

अथात हे परमेश्वर (त्वं हि) तू ही निश्चय से (शश्वतीनां प्रजानाम्‌) जीव रूप नित्य 
प्रजाओं का (पतिः असि) स्वामी है । 

(६) निम्न सुप्रसिद्ध मन्त्र भी जीव ईश्वर भेद को अत्यन्त स्पष्टतया प्रमाणित करता 
है जहां भगवान से प्राथना की गई है कि--- 

इन्द्र क्रतुं न आभर पिता पुत्रेभ्यो यथा । शिक्षा णो अस्मिन्‌ पुरुहूत यामनि जीवा 
ज्योतिरशीमहि ॥ 

हे (इन्द्र) परमेश्वर (पिता पुत्रेभ्यः यथा) जिम प्रकार पिता पुत्र को उत्तम ज्ञान प्रदान 
करता है इस प्रकार तू (नः) हमें (क्रतुम्‌ आ भर) उत्तम ज्ञान दे | दे (पुरुहूत) अनेक भक्तों 
द्वारा पुकारे गये प्रभु (आमन्‌ यामनि) इस माग में (नः शिक्ष) हमें शिक्षा दे जिससे हम 
(जीवाः) जीव (ज्योति: अशीमहि) ज्ञान ज्योति को प्राप्त करें । 

~ (७) ऋ० ८।६६।६ का निम्न मंत्र भी जीव ईश्वर और प्रकृति तथा प्रकृति से उत्पन्न 
जगत्‌ के भेद को स्पष्टतया प्रतिपादित करता है । 

तमुष्टवाम य इमा जजान विश्वाजातान्यवराण्यस्मात्‌ । 

इन्द्रेण मित्रं दिधिषेम गीर्भिरुपो नमोभिव्रेषभ विशेम ॥। 

इस मंत्र में कद्दा हे कि हम (तम्‌ उ स्तवाम) उस ईश्वर की स्तुति करें (यः इमा जजान) 
जिसने इन सब सूयांदि पदार्था को बनाया है (विश्वा जातानि अस्मात अवराणि) ये उत्पन्न सब 
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इस परमेश्वर की अपेक्षा बहुत ही हीन हैं (इन्द्रेण) आत्मा के द्वारा हम (मित्रं दिधिपेम) सबके 
सञ्च मित्र परमेश्वर की स्तुति करे तथा (नमोभिः गीर्भिः) नमस्कार युक्त वाशियों से उस (वृषभम्‌ ) 
सुखो के वपक परमात्मा के (उप विशेम) खभीप बेठ जांएं उसकी वास्तविक उपासना करें । 

इस प्रकार वेद मंत्र, जीव ईश्वर और जगत्‌ के भेद को बिल्कुल स्पष्ट शब्दों में 
प्रतिपादित करते हैं, जबकि नवीन वेदांत का मूल सिद्धांत ही इन शब्दों में बताया गया है कि 

त्रह्मसखे जगन्मिथ्या, जीवो ब्रह्मेव नापरः । 

अथोत र्म सय हवै, जगत्‌ मिश्या वा असल है और जीव ब्रह्म ही हे उससे 
भिन्न नहीं । यह कहने की आवश्यकता नहीं कि यह सिद्धांत ऊपर उद्धृत तथा अन्य अनेकों 
वेद मंत्रों की (जिन्हें विस्तार भय से इस छोटे से लेख में उदूघृत करना असंभव हे) शिक्षा 
के सर्वथा विरुद्ध है। 

बरतुतः महर्षि व्यास प्रणीत वेदांत दशन के “नेतरोऽनुपपत्तेः ॥१।१।१६ 

भदव्यपदेशाञ्च । १।१।१७॥ व्यपदेशाञ्ञान्यः (१।१।२१) अधिक तु भेद व्यपदेशात्‌ ॥ 
(२।१।२२) “शारीरश्चो भयऽपिहि भेदेनेनमधीयते (१।२।२०) -इत्यादि सूत्र स्पष्टतया जीव ज्ह्म का 
भेद सिद्ध करते हैं। 

यदि इस पर यहद कहा जाय कि ये जगत्‌ के पदार्थ दिखाई तो अवश्य देत हैँ, पर 
यह माया वा अविद्या क्रे कारण हैं, वास्तत्र में यह सत्य नहीं है, तो यहद बात भी चेद की शिक्षा 
के विरुद्ध है । उदाहरणार्थ ऋ० के निम्न चेद मन्त्रों को देखिए जहां परमात्मा को सत्यस्वरूप 
बताते हुए उसके कार्या को भी सत्य बताया गया है । | 

(ऽ) प्र घान्बस्य महतो महानि सत्या ससस्य करणानि वोचम्‌ ॥ ऋ० २।१४।१ 

अथात्‌ (अस्य महृतः सस्य) इस महान ससस्वरूप ईश्वर के (करणानि) कायं भी 
(महानि घ सत्या) महान और सत्य हैं यह में (प्र अनुवोचम्‌) प्रकृष्टता से स्पष्टतया वदो के 
अनुनार कथन करता हूं । ह 

(६) ऋ० ४।१७।६ में भी इसी ब्रात को स्पष्टतया बताया गया हे कि 'सत्रा सोमा 
अभवन्नस्य विश्व सत्रा मदासो बृहतो मदिछ्ठाः ॥ 

अथीत्‌ (अस्य) इस परमेश्वर के (विश्व सोभा:) सच उत्पादित पदार्थ और ऐश्वयव 
पु प्रसवैश्ययो:--(सत्रा अभवत्‌) सत्य हैं--वास्तविक हैं सत्रा इति सत्य नाम निघ० ३।१० 
(अस्य बृहतः) इस परमेश्वर के (मदामः) आनन्द दायक ब मस्त करने बाले हैं । 

(१०) ऋ० १०।५४।६ में भी कहा हे कि-यच्चिकृत सत्यमित तन्न मोघं वु स्पाहेगुत 
जेतोत दाता । 

झाथात्‌ वह परमेश्वर (यत्‌ चिकेत) जिस पदार्थ समूह व जगत को (चिकेत) संपूण- 
तया जानता है बह (स्म) इत्‌ सय ही है (न मोघम्‌) व्यर्थ वा असत्य नहीं है । वह 
परमात्मा (स्पादम बसु) वांछनीय उत्तम ऐश्रय को (जेता उत दाता) जीतने बाला और देने 
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घाला है | इस प्रकार यह स्पष्ट है कि जगत्‌ को भिथ्या वा अस मानने का सिद्धांत सर्वथा 
वेद विरुद्ध है -कविमेनीपी परिभूः स्वयंभूयांथातथ्यतोऽथान्‌ व्यदघाच्छाश्चतीभ्यः समाभ्यः ॥ 


(यज्ञु० ४०।८ में भी भगवान्‌ ने अपनी जीव रूप सनातन प्रजा के लिय (याथा- 
तथ्यतः) यथार्थ वा सत्य रूप से पदार्था को बनाया, ऐसा स्पष्ट बताया है जो जीव, ईश्वर, 
जगत्‌ भेद का समर्थन करता हे । 

(११) यज्ञः ४० वें अध्याय का “ओं क्रतोस्मर क्लिवेस्मर कृत स्मर? । 

जो अक्षरशः इशोपनिपत में उद्धृत किया गया है, जिस उपनिपत्‌ को यजुर्वेद का 
अंतिम अध्याय होने के कारण प्रायः वेदांत के नाम से पुकारा जाता तथा अन्य सब उपनिपदों 
का आधार माना ज्ञाता है। यह मंत्र भी जीवेश्वर मेद्‌ का स्पष्ट प्रतिपादक है । यहां यह कहा 
गया है कि (क्रवौ) कर्मशील पुरुपार्था जीव ! (ओम्‌ स्मर) सर्वरक्षक भगवान्‌ का स्मरण कर 
(क्किबे स्मर) शक्ति की प्राप्ति के लिए उस सबशक्तिमान्‌ का स्मरण कर (क्रतं स्मर) साथ २ 
अपने किये हुए कार्या का आत्मनिरीक्षण द्वारा स्मरण कर | 

(१२) नवीन वेदांती लोग ब्रह्म को ज्ञगत्‌ का अभिन्न निसित्तोपादान कारण मानते 
हैं कितु बदों के--- ' 

एपा सनत्मी सनमेव जाता एपा पुराणी परि सब बभूव। मही देव्युपसो विभाती 
सेकनेकेन मिपता विचष्टे ॥ अथर्व १०।८।३० 


इत्यादि मंत्रों में स्पष्टतया निल प्रकृति का वणन है और उसे ही सब पदाथा की 
उत्पत्ति में उपादान कारण माना गया है | जेसे घड़े की उत्पत्ति में मिट्टी होती है । इसी प्रकृति 
का वेदों में “अवि? (देखो--“अविवेनाम देवता ऋतनास्ते परीवृता अ० १०८३१ 

'ल्घा? “आप! अज्ना पिशगित्वा (यजु० २३५६) 


आदि नामों से भी वणन करते हुए उसे जगत्‌ का उपादान कारण बताया गया है 
जो सवथा युक्तियुक्त है। “कारण गुण पूर्वेकः काय गुणो दष्टः” इस दाशेनिक सिद्धांतानुसार 
जेसे कारण में गुण होते हैं वेसे ही काय में आते हैं। यदि चेतन ब्रह्म जगत का उपादान कारण 
हो तो जगत्‌ भी वेसा ही होना चाहिए अतः ब्रह्म जगत्‌ का कुम्हार की तरह निमित्तकारण है 
है, उपादान कारण नहीं। यही वेदिक सिद्धांत है। विस्तार भय से इस लेख को यहीं समाप्त किया 
जाता है । जो विस्तार से जानना चाहते हैं ; वे महीर्पे दयानन्द कृत 'सत्यार्थप्रकाश” “ऋम्वेदादि 
भाष्यभूमिका? 'वदांतिध्वान्तनिवारण” आदि तथा श्री प० गङ्गाप्रसाद जी उपाध्याय कृत अड्ठतवाद 
5५ and 9 G00? इत्यादि पुस्तकां को अवश्य पढं । 


[ १६ आये नवम्बर १६४४ | 


~ ~ जे 
क्या एकश्वरवाद अवादक ह 
[लि०--श्री प्रो रामनाथ वेदालङ्कार, गुरुकुल कांगड़ी ] 

भारत में बहुत समय से भिन्न २ देवी-देवताओं की पूजा चली आती है । यहद तो 
एक प्रचलित विश्वास रहा कि ब्रह्मा, विष्णु और शिव ये तीन स्वतन्त्र देव हैं; ब्रह्मा जी जगत्‌ 
| को रचते हैं, विष्णु इसका पालन करते हूं ओर शिव जी संहार करते हैं । इसके अतिरिक्त 
भी सेंकड़ों देवी देवता हैं जो अपने-अपने क्षेत्र में स्वतन्त्र हैँ । उनकी पूजा करने से अध्य, 
पत्र-पुष्प देने से वे प्रसन्न होते हैं और अपनी कपा हम पर बनाये रखते हैं । “सूय” देवता 
की पूजा आज भी होती है । लोगों का विश्वास है कि यदि सूय देव प्रकुपित हो जांय तो 
सूये का निकलना बंद हो जाये ओर हम अधरे में पड़ रहें । त्रृत्तों का एक स्वतन्त्र 'बन- 
स्पति देवता’ हे; आज भी बरहुतेरी अशिक्तित स्त्रियां पुत्र को पाने, पति की बीमारी दूर करने 
आदि के लिए भिन्न- २ वृक्षों की पूजा करती हैँ । आज्ञ भी काली माई की पूजा होती है, 
शीतला देवी की पूजा होती है, गणेश की पूजा होती है । तो देखना यह है कि क्या यह्द 
बहुत से देवताओं की पूजा वेद मूलक है ? क्या वेद में भी संभार को रचने वाले पालने 
पोसने वाले अनेक देव माने गए हैं ? वेद हिन्दू मात्र की सब से प्रथम प्रामाणिक धमं 
पुस्तक है । इस लिए इसका अनुसंधान होना ही चाहिए कि वेद इस विपय मे क्या कहता हे। 
मर्हाप स्वामी दयानन्द सरस्वती जी ने वेद पर अपनी लेखनी इसी लिये उठाई, स्थान २ पर 
लेग्व, व्याख्यान आदि से वेद की चचो वेद विषयक शा्ताथ इसीलिए किए क्योंकि इन्होंने 
देखा कि प्रत्येक हिन्दू वेद पर अटल श्रद्धा रखता है, और वेद के नाम पर अनेक वुराईयां 
प्रचलित हैँ । यदि किमी बुराई के विपय में उसे यह विश्वास हो जाय कि यहद बेद विरुद्ध 
है तो उसे छोड़ने के लिए बह आसानी से तेयार हो सकता है । इसीलिए कोई मत या 
प्रचलित बिश्वास वेदमूलक है या नहीं इस विचार का अपने आप में बहुत महत्व हे । तो 

झाइय जग वारीक छानबीन करके देखे कि वेद बहुदेबतावादी है या एकदेवतावादी । 

प्वेपच्च--वेदों में अनेक देवों का वर्णन 

वेदों को शुरु से आखीर तक पढ़ जाइये । आप को सेंकड़ों देवों के नाम मिलेंगे, 
अनेक देवियों की स्तुति मिलेगी # । कहीं वेद “अग्नि! देव की सतुति कर रहा है तो दूमरी 


८] 


# उदाहरणाथ देखो ऋग्वेद के निम्न वचन-- में अमन की पूजा करता हूं, अग्नि मौले 

१११?” “आओ चायु, तू आ, वायो अव्वाहि १।२।१”; “इन्द्र के गीत गाओ, इन्द्रमभि प्रगायत 
१.५.११; इन्द्रं स्रोत, इन्द्र की स्तुति करो, ८.१६.१”; “में तो विष्णु की बीरताओं का वगोन करता 
हुं. विष्णोनु कं वीयाणि प्रवोचम्‌ १.१५४.१”; श्रे भाई, इस मित्र देव को नमस्कार करना चाहिए, 
यं मित्रो नमस्यः ३.५६.४”; “हम तो सबिता के तेज़ का ध्यान करते हैँ, तत्सवितुबरेण्यं भर्गा 

देवस्य धीमहि ३.६२.६०(१; ' रुद्र हमारी पुकार को सुने, शणोतु नो हृं -स्दः १.११४.१११ “हे 


सिद्धान्त अङ्क ] [ 
जगह वह “वायु! देव को पुकार रहा है । कहीं 'मित्र' देवता की पूजा है तो दूसरे स्थान 
“बरुण? को पूजा है । 
वेद का स्रोता कभी भक्ति की तरंग में आकर “इन्द्र! के गीत गा रहा है तो कभी 

“विष्णु! की अराधना करता दिखाई देता हे । कहीं वह “प्रजापति! को बुला रहा है तो 
“सविता? की खुशामद कर रहा है । कभी “प्रजापति? को बुला रहा है तो कभी 'रुद्र? दवता 
रिमा रहा है | कहीं “अशिनो? की पुकार मचाई गई है तो कहीं 'मरूुत” देवों की तारीफ 
सूक्त के सूक्त लिख लिख दिये गये हैं । कहीं वेद मौत के देवता “यम? से प्राथनाएं कर: 
हे तो कहीं “पूपा? के आरे फरियाद लिये खड़ा है । "और भी मित्र, वरुण, अयमा, ब्रह्स्प 
ब्रह्मणस्पति, वास्तोष्पति, त्वष्टा, सूबे, भग, पजन्य, वेश्वानर, जातवेदाः, आपः आदि सेव 
देवता वेद की स्तुति के पात्र बने हैं । कई पौराणिक देवता भी वेद में बैसे के बेसे मिः 
हैं ) वामनावतार लेकर अपने कदमों से त्रिलोकी को माप लेने वाले 'विष्णु” के दशन वेद 
भी होते हैं? । अपने भाल-प्रदश में तीसरे नेत्र को रखने वाने और इसीलिए तीन : 
होने के कारण ्यम्बक! कहाने वाले शित्र जी भी बसी यम्बक? नाम से वेद में दिग 
देते दें ।“पशुषति? कहलाने वाले 'रुद्र१? की भांकी भी वेद में मिलती है है ४ 'शची” के प 
“इन्द्र” देव४ भी वेद में पूरी सजधज से बंद में विद्यमान हैं । यहां तक कि इन्द्र वृत्र 
युद्ध का कथानक और इन्द्र के शतक्रतु होने का वणन भी वेद में वेसा का वैसा मोः 
हे५ । देवताओं के कारीगर 'विश्वकमा६? तथा 'त्वष्टाअः और देव-वेद्य अश्विनौपः को 
आप वेद के सुक्तों में विराजमान पायेंगे । सुरों के भ्राचाये 'ब्रस्पति६? भी वेद में हैं और गा. 
पति गणेश१० भी आप को वद में मिलेंगे । 


चरण्‌. तू हमारी इम प्रथाना को सुन, इमं मे बरुण श्रथा हवम्‌ १.२५.१६; “तू हमारी हे सोः 
रक्षा कर, त्वंन: साम चिश्वती रक्त १,६,.८? । 

१. इद्‌ बिष्णुजिचक्रमे त्रेघा विदधे पदम्‌? ऋ० १.२२.१७, यजु० ४.१४. 

या “यम्योरुपु त्रिपु विक्र 'शेपु--अधिक्षियन्ति भुवनानि जिश्वा? ऋ० १,१४४.२ 

२. “ऽयम्बकं यजामहे सुगन्वि पुष्टित्रधेनम्‌? ऋ० ७.५६.१२, यजु० ३.६०, अथवे १४,१७ 

३. “रुद्रे पशुपतिश्च यः” अथव ११.०.६; रुद्र के बणन में ऋ० १.११५;२.३३ आदि भो दे 

४. “शच्याः पतिस्त्वमिन्द्रामि” अथव १३.४.४७ 

४. ' अहन्‌ वृत्रं वृत्रतरं व्यसमिन्द्रो बञ्रेण महता बघेन” ऋ० १.३२.५ आदि मन्त्रों में इ 
वृत्र का युद्ध स्थान-स्थान पर मिलता है । इन्द्र के लिये शतक्रतु सम्बोधन भी अनेकों स्थानों में आ 
है, जेसे “त्वाँ स्तोमा अत्रीवृघन्‌ त्वामुकथा शतक्रतो'” ऋ० १.४.८ 

६. देखो ऋ० १८।८१ ८२ 
. “इह त्वष्टा सुजनिमा सजोपा दोघे पायुः करति जीवसे बः”? १०,१८.६; १०.१७अ्दिभी रे 
८. “चिर्न अश्विना दिव्यानि भेषजा त्रिः पार्तिवानि त्रिश दत्तद्ग यः? ऋ० १.३४.३ 
६. देखो ऋ० ६.७१; २,२३.१६ आदि 
१०, "गणानां त्ता गणपतिं हवामहे”? ऋ० २.२३.१ 
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स्त्री देवियां--इन पुलिंग देवों की तरह अनेक स्त्री देवियां भी वेद में आई हैं । वेद 
वणनों से मालूप होता है कि हर एक देव के साथ उसकी एक-एक पत्नी भी है । उदाहरणार्थ 
थब ११-६-१६ में पाप-मोचन की प्राथना करते हुए कहा है--“विश्वान्‌ देवानिदं ब्रम 
यसन्धानृतावृधः । विश्वामिः पन्नीमिः सह्‌ ते नो मुञ्चन्त्वंहसः”? अर्थात सब देवों से हम वित्ति 
ते हैँ कि वे अपनी-अपनी पत्नियों के साथ मिल कर हमें पाप से छुड़ायें । जेसे पुराणों में 
र की पत्नी शची हे, विष्णु की लक्ष्मी है, महादेव जी क पावती है, बेसे ही वेद में भी 
की पत्नी शची या इन्द्राणी है, वरुण ही पत्नी वरुणानी है, अग्नि की पत्नी अग्नायी 
रुद्र की पत्नी रोदसी है ऋग १-२२-१२ में सोम-पान के लिये इन देवियों को इस प्रकार 
वाया गया है, “इहेन्द्राणीमुण्हये वरुणानीं सत्रस्तये । अग्नायी सोमपीतये” 3 जैसे भिन्न २ 
गों की पत्नियां हैं वेसे ही वेद में कई स्वतन्त्र देवियों की भी स्तुति पाई जाती है । “इच्या 
(स्वती. म्रह्ी- तिस्नो देत्रीमयोसुत्रः । बढि: सीदन्त्वस्रिधः ऋग्‌ १-१३-६” इस प्रसिद्ध मन्त्र में 
८, सरस्वती और मही इन तीन देवियों का आवाहन किया गया है !)मही के स्थान पर वेद 
दूसरा नाम भारती भी आता है । सब देवों की एक माता “अदिति? देवी प्रसिद्ध ही है! 
गल की भी एक देवी 'अरण्यानी? मानी गई है। उपाकाल की देवी “उषा? और रात की देवी 
[त्रिः भी वेद में स्थान २ पर वारणेत हुई है । 'उवशी? नाम की अप्परा जिससे पौराणिक 
हित्य रख्जित है, वेद में भी मिलती है । पुराणों की पावती और वेद की गौरी” भी संभवत: 
कही हें इसी प्रकार प्रथिवी, श्रद्धा, सरमा, अनुमति, राका, सिनीबाली, कुहू, यमी, सूया, 
गाकपायी, सरण्यू आदि अन्य अनेक देवियां भी वेद में मिलती हैं । 
देवों के अंग, आयुध, वाहन आदि--वणन की शेली से ऐसा प्रतीत होता हे कि 
बल यही नहीं कि वेद में अनेक देव उल्लिखित हुये हैं बल्कि वे शरीरधारी भी हैँ । उनके 
हु, जिह्वा, मुख, कान, हाथ, सुट्टी आदि अवयवों का वणन मिलता है । देखिये--“ हे इन्द्र ! 
री बाहुए बड़ी दशनीय हैं; तेरी मद्दी महान्‌ हे ऋग ६-४५-८; ३-३०-५?) “हे सुन्दर जिह्वा 
लि अग्नि देव ! मधु का पान करा १-१४-५”; “हे सुनने वाले कानों से युक्त इन्द्र ! मेरे 
गाहमान को सुन १-१६-६”; सुनहरे हाथों वाले सविता को में पुकारता हूं १-२२-५”; “हे अग्ने ! 
रे मुख चारों तरफ हैं, तू सवेव्यापक है १-६७-६”? । इसी प्रकार देवों के रथ, शख्ाख आदि 
| चणुन भी वेद में आया है । रथ तो प्रायः सभी देवों के पास है । स्तोता स्तुति करता हुभा 
(बा से कहता है कि झट से तुम अपने रथ पर चढ़ कर मेरे पास आ जाओ। भिन्न २ देवों 
ह पास अपने २ आयुध भी हें । उष्टा के पास कुल्हाड़ी या परशु ( बाशी ) हे, इन्द्र के पास 
ञ है, रुद्र के पाप्त भी एक नोकीला शच्त्र ( तिग्म आयुध,) हे, पूपा के पास सोने की 
हल्हाड़ी ( हिरण्यवाशी ) और आरी ( ब्रह्मचोदनी आरा ) है )वेद के देवता कवच भी पहनते 
£ । जेसे वरुण के पाम सोने का कबच (द्रापिं हिरण्यम्‌ ) है। पुराणों में भिन्न २ देवों के 
गाहनों का वणन आता है, बद्दां विष्णु का वाहन गरुड़ हे, ब्रह्मा का हंस है, शिव का वाहन 
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नन्दी बेल हे, बरुण का शिशुमार हे, धमराज का वाहन भेसा ( महिष । हे, देवराज का वाः 
एक बड़ा हाथी ( महागज ) है, अश्‍्विदेवों के वाहन घोड़ ( हय ) हैं "विसे ही वेद में भी अरे 
देवों के अपने अपने वाहन हैं । जेसे इन्द्र के वाहन हरी? हैं, अग्नि के "रोहित? हैं, अश्यि 
के वाहन गधे (रासभ) हैं, पूपा के वाहन बकरियां ( अजाः ) हैं ) कभिन्न २ देवों के वा। 
अलग अलग होना यह भी इसी बात को बताता है कि वे सब देव अलग अलग हैं और अठ 
अलग सत्रारियों पर चढते हैं, और इस प्रकार वेद में एक देव नही बल्कि अनेक देव प्रा 
पादित हुये हैं । 
देवां की संख्या--इसकी पुष्टि के लिये एक अत्यन्त स्पष्ट प्रमाण यह भी है कि र 
में देवों की संख्या अनेक कही गई है "विद्‌ ने बहुत से स्थलों में यहद संख्या ३३ बताई गई है 
जसे, “इति स्तुतासो असथ रिशादसो ये म्थ त्रयश्च त्रिंशच्च मनोर्देवा यज्ञियासः, ऋगू ८.३० 
थात्‌ हे पूजनीय देवो ! जो संख्या में ततीम हो वे तुम स्तुति पाकर मनुष्य के रक्षरू होते हो 
कई स्थानों पर इस तेतीस की संख्या को इस प्रकार भी विभुक्त किया गया है कि इनमें से 
देव प्रथिवी पर, ११ अन्तरिक्ष में और ११ लोक में हैं। दूसरी जगह इस संख्या को बढ़ाव 
बहुत विस्तृत कर दिया गया है, तीन हजार तीन सौ उनतालीम, “त्रीण शताशि सहस्नाणर्या 
निशन्व देवा नव चासपयन्‌ , ऋग ३. ६. ६. ।/कुछ भी हो, इमसे यह तो प्रतीत होता ही हे 
वेद की दृष्टि में एक नहीं किन्तु अनेक देवता हैं, फिर उनकी निश्चित संख्या चाहे कुछ भी हो 


एक कल्पना-वेद के देवता प्राकृतिक छाक्तियां हे 

अभी हमने देखा है कि वेद में नाना देवों का वगान आता है। तो ये देव क्‍या हैं 
रन देवों में कई तो स्पष्ट ही प्राकृतिक शक्तियां मालूम होते हैं । कहा जा सकता है कि वायु दे 
यह चलने बाली हवा ही हे, अग्नि देव आग हे, सूय दव यह प्रकाश देने वाला सूरज है, रा। 
देवी रात है, उपा देवी उपाकाल के अतिरिक्त ओर कुछ नहीं है । इससे एऋ विचार यह उठर 
हे कि जसं ये अग्नि, बायु, सूय आदि देव प्राकृतिक शक्तियों के वाचक हैं, वेघे ही वेद के स३ 
देव इन्द्र, मित्र, वरुण, अपमा, अशिनो आदि किन्हीं पाकृतिक शक्तियों के ही योतक हो 
चाहिय । प्रसिद्र जमन स्कालर मक्समूलग ने अपनी “धम का सोव” (The 0९ ( 
0 |८।00) नास रु पुम्त ह में यही कल्पना की है । वह कहता है कि प्राचीन बदिक युग के लो 
प्राकृतिक दृश्यों को देख कर उन पर मुग्ध हो जाते थे और उमग में भर नाच नाच कर उन 
रीत गाया करते थे । ये गीत ही वेदमन्त्र हैं और जिन प्राकृतिक शक्तियों को लक्ष्य करके 
गाये गये हैं वे हैं, वेद के देवता ॥ प्रभात काल में विलती हुई उपा को देख कर प्राचीन ऋ 
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क यारुरीय निघण्डु में इन्हें इस प्रकार परिगरिगृत किया गया है --' हरी इन्द्रस्य । रोहितो ऽग्नेः 
हरित श्ादित्यस्य रामभ अश्विनोः | अपा: पुष्प; | पपत्यो मरूताम । अरूण्यो गाव उषसाम्‌ । श्यावा 
® व्‌ जा ~ ® त्र ` . नि का ¢ 39 
सितुः । विश्वरू गा बृहस्पतेः । त्रियुतो वयोः ' निघ, १-१४ 


०२ ] 
दित होकर चिल्ला उठते थे, “एता उत्या प्रत्यहश्रन्‌ पुरस्तात्‌ उ्योतियेच्छन्तीरुषसो विभातीः, 
7 ६-७८-३म, ये देखो, सामने ज्योति प्रदान करती हुई चमकीली उपायें दिखाई देने लगी 
|” रात्रि के बाद दैनिक सूर्योदय के अद्भुत दृश्य को देख कर सहसा उनके मुख से निकल 
ता था, “तच्चल्नुईवद्दितं पुरस्ताच्छुक्रमुच्चरत्‌, यज्ञुः ३६-२४”, बचद्द देखो, देवों के लिये 
उकारी चमकीला प्रकाशक सूये उदित हो गया हे । अग्नि होत्र में जरब घृत की आहुति पाकर 
उन की उवालाय चमकती थीं तो वे उमकी स्तुति में गा उठते थे, “शुचिः पावक वन्द्योऽग्ने 
दू विरोचसे त्वं घृतेभिराहुतः ऋग्‌ २-७-५, हे अग्ने ! घृत की आहुति पाकर तू केसा चमक 
ता है ! वायु के शब्द को सुन कर वे आश्चर्येत्रिमुग्ध होकर कहते थे, “घोषा इदस्य शृरिबरे 
रूपम्‌ ऋग्‌ १०-१६८-४?, देखो केसा अद्भुत यह वायु-रथ है, इसका शब्द तो सुनाई देता 
पर रूप नहीं दीखता । भेक्समूलर की इस कल्पना में से एतिद्दासिकता के अंश को निकाल 
या जाये तो इसका सार यही हे कि वेद के दों से प्राकृतिक शक्तियों का दी मदिमा-गान 
या गया है । 


निरुक्त व ब्राह्मणग्रन्थों का आधार--यास्काचाय का निरुक्त ओर बराह्मणाम्रन्ध भी 
म्समूलर की इस कल्पना के आधार हुए हैं । निरुक्तकार ने वेद के. सब देवों को एथिवी 
न्तरिक्ष, दौ इन्न वीच स्थानों में बांट दिया है और प्रत्येक देवता को प्राकृतिक रूप देने का 
न किया है । इस प्रकार उसके मत में असि, वश्वानर, जातवेदा, द्रविणोदा, सोम, आप 
दि प्रथिवी स्थानीय दृवगण हैं; वायु, मित्र, बरुण, रुद्र, इन्द्र, पजन्य, यम आदि अन्तरिश्न- 
आनीय देव हैं; और अश्विनौ, उषा, सूय, सूयी, पूषा, विष्णु, यम, सविता आदि युस्थानीय देव 
। एवं वेद्‌ का रुद्र देवता मध्यमस्थानीय द्दोने से गड़गड़ाने वाला बादूल, बिजली या वायु ही 
न कि पुराणोक्त चरिडहझापति शिव । विष्णु सूये है, न कि कोई पौराणिक देवता । “यम? 
| वायु का नाम है यहद मौत का कोई विशेष देवता नहीं है ।)अश्चिनो दिन-रात दयावाप्र्थिवी, 
ये-चन्द्रका, उत्तर रात्रि के पूवापरभाग, प्राणापान आदि युगलो को सूचित करते हैं, ये कोई 
थाकथित देवताओं के वेद्य नहीं हैं । इसी प्रकार वेद कें अन्य सब देव भी निरुक्तऋार की दृष्टि 
किन्हीं प्राकृतिक शक्तियों के ही नाम हैं | ब्राह्मणवाक्य भी भिन्न २ देवों को प्राकृतिक शक्तियों 
| रूप देते दिखाई पड़ते हैँ । उनके मत में यह सूय ही सबिता देव है, “असौ बाऽऽदिस्यो 
वः सविता”; यह बहने वाली हवा ही वायु है, “अयं वे वायुर्योऽयं पबते”; ये दयावाप्र्थिवी ही 
खिनो हैं, “इमे वे द्यावाप्रथिवी प्रत्यक्षमश्चिनो”; यह ताप देने वाला सूय ही इन्द्र है, “एष 
बन्द्रो य एप तपति”, दिन-रात ही मित्र-वरुण हैं, “आहुर्चे मित्रो रात्रिवरुणः” । 

प्राकृतिक देवों के अग आदि केसे--यहां यह शंका स्वभावतः इठेगी कि यदि वेद 
३ भिन्न २ देव प्राकृतिक शक्तियां ही हैं तो उनके दाथ, पेर, आंख, नाक, कान आदि अंगों का 
भया अभिप्राय है ? इसके उत्तर में मेक्समूलर ने बड़ा अच्छा कहा है, “यदि वसिष्ठ, विश्वामित्र 


[ आयं ! ६ नवम्बर १६४४ 
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या और ऋषि आज होते और उनसे हम पूछ पाते कि क्यों भाई, क्या तुम सचमुच यह मानते 
हो कि यह सुनहरा तेज का गोला सूये कोई मनुष्य जेसा शरीरधारी है जिसके हाथ-पर हैं, 
हृदय है, फुपकुम है, तो वे ऋषि निरमन्देद हंस पड़ते ओर हमें कहते कि यद्यपि तुमने हमारी 
भाषा को समभ लिया है पर भाव को तुम नहीं समझ पाये” । “अभिप्राय यह कि प्राकृतिक 
शक्तियों के हाथ-पेर आदि अंगों का वणन आलङ्कारिक है । वेद प्राकृतिक शक्तियों के अगां का 
बणन करता है इसका अभिप्राय यह नहीं छि वह उन्हें कोई शरीरधारी चेतन मानता है। 
ज्वालायें ही अग्नि की जिह्वा या मुख हैं, सूय की किरण ही सूय की बाहुएं हैँ |) इसी प्रकार अन्य 
द्वो के विषय में समझना चाहिए। ओर जेसे अंगों का वणन आलङ्कारिक है बसे ही उनके 
वाहन, रथ, कवर्च, आयुध आदि के वणन को भी आलङ्कारिक रूप में ही लेना चाहिए । 

इस कल्रना की समीक्षा--वेद के देवता प्राकृतिक शक्तियां ही हैँ, यह मेक्धमूलर 
की कल्पना अभी हमने प्रस्तुत की है । कहां तक यह मान्य है और किन अंशों में मान्य नहीं 
है? यह तो ठीक है कि इससे इख श्रम का निवारण हो जाता है कि वेद के देवता भिन्न २ 
ईश्वर हैं ओर बेद में नाना ईश्वरों की पूजा का विधान है, पर इसमें दोप यहद हे कि यह एक 
पत्ती हे । क्योंकि इसके अनुसार देवता केवल प्राकृतिक शक्तियों के ही वाचक रह जाते हैं, 
उनका और कोई अर्थ नहीं रहता । यदि स्थापना यहद होती कि वेद के देवता प्राकृतिक शक्तियों 
के 'भी’ बाचक हूँ न कि प्राकृतिक शक्तियों कै 'ही' तब यह कल्पना उपादेय हो सकती थी । 
क्योकि तब इसका अभिप्राथ यहद होता कि देव प्राकृतिक शक्तियों के वाचक भी हैं ओर साथ २ 
उनके अन्य अर्थ भी हँ । वेद के देव अनेक अर्थो में प्रयुक्त हुए हैँ। उनके आध्यात्मिक, 
आधिदेविक, राजनेतिक आदि भिन्न-भिन्न अर्थ होते हैं, यह ब्राह्मणग्रन्थ, उपनिषद आदि वेदिक 
साहित्य से स्पष्ट है । ओर कहीं २ वेद स्वयं भी इस विषय में प्रमाण हे । उदाहरण के लिए 
सोम! के अनेक अर्थ बताते हुए वेद कहता हे--“सोमेना55द्त्या बलिनः सोमन प्रथिवी 
मही । अथो न च्षत्राणामेपामुपस्थे सोम आहितः ॥ ऋग्‌ १०-८४-२” अथोत्‌ एक वीये रूपी सोम 
हे जिससे आदित्य ब्रह्मचारी बली बनते हैं, एक सोम-लता रूपी सोम हे जिससे भूमि महिमा- 
शाली बनी है, तीसरा सोम चन्द्रमा हे जो कि नचत्रों के बीच में स्थित हे साथ ही अन्य कई 
मन्त्रों से स्पष्ट है कि गोटुग्ध ओर मधुर जल को भी सोम कहते हैं ओर रसमय परमेश्वर का 
नाम भी सोम हे। शतपथ आदि ब्राह्मणम्रन्थों में भी “रेतो वे सोमः”, “प्राणो वे सोम:” आदि 
चचनों से सोम के भिन्न २ अर्थ बताए हैं ।|यह ठीक है कि ब्राह्मणपग्रन्थों ने देवों के प्रकृतिपरक 
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अर्थ भी किए हैं, पर साथ २ दूसरे अर्थ भी वहां बताये गये हैं । निरुक्तकार यारक ने भी 
प्राकृतिक अर्था के साथ-साथ कहीं-कहीं आध्यात्मिक आदि अन्य अर्थ भी दिखाये हें) मुख्यत 
प्राकृतिक अथ उसने इसलिये किए हैं. क्योंकि बह प्रधानतः इसी उद्देश्य को लेकर चला"है, 
न कि इसलिए कि अन्य अर्था से वह इन्कार करता है । उदाहरणार्थ, सोम का अर्थ वह 
चन्द्रमा और सोमलता. भी करता है, और साथ ही परमात्मा या आत्मा भी /अम्नि का अथे 
: उसने यज्ञानि भी किया है ओर परमात्मा भी |)पर पूर्वोक्त कल्पना प्रकृति भिन्न सब अर्था का 
बहिष्कार कर देती है, इसलिये एक पत्ती होने से यह कल्पना पूरी तौर से मान्य नहीं हो सकती । 
साथ ही यहद जिस ऐतिहासिकता के विचार को लेकर चली है वह भी निरा काल्पनिक होने 
से सवमान्य नहीं हो सकता । 
दूसरी कल्पना-अभिमानी देवतावाद 
वेद्‌ के नाना देवों की व्याख्या के लिये एक और कल्पना की गई है, बह है असि- 
, मानी देवता की कल्पना ।५भिकडानल अपनी पुस्तक “संस्कृत लिटरेचर” में लिखते हैं, “ऋषियों 
ने देखा कि मामव जीवन में प्रक क्रिया चेतन द्वारा होती है, अतः इन्होंने परिणाम 
निकाला कि प्रकृति की प्रत्यक किया भी चेतन द्वारा ही होनी चाहिए । पर एक चेतन सत्ता 
है जो सब क्रियाओं को कराती है इस विचार तक वे नहीं पहुँचे । अभ्नि, वायु आदि प्रत्येक 
' के पीछे उन्होंने उसकी अधिष्ठात्री पृथक २ देवता की कल्पना कर ली। और उस देवता के 
अपने समान आकृति अंग प्रयग, रथ, घोड़े, खान पान-सामग्री आदि भी कल्पित कर लिये! 
जहा मकम मूलर पू्वाक्त कल्पना के अनुसार 'अझि' को आग-म्राव् और आदित को प्राकृतिक 
। सूय-मात्र समता हे बहां मैकडानल वेद के असि’ को आग नहीं बल्कि आग का अघिष्ठातू 
' देव मानता हे, “आदित्य! को सूये नहीं किन्तु सूये का एक चेतन अधिष्ठातदेव समझता है। 
इस प्रकार प्रकृति के पदार्था के अपने-अपने स्वतन्त्र अ्रधिष्ठाठदेव हैं | वेद उन्हीं देवों की 
स्तुति कर रहे हैं प्रसिद्ध वेद भाष्यकार सायणाचाय ने. भी अभिमानी देता की कल्पना 
। को ही स्त्रीकार किया है । वेदों में औपधि, पापाण, अग्नि आदि जड़ पदार्था में चेतन की 
? तरह स्तुति क्यो की गई है इस शंका का उत्तर वद्द यह देते हैं कि वहां उन-उन अचेतन 
° पदार्था के नाम से उनके अधिष्ठाता चेतन देवता की ही सतुति घमझनी ही चाहिए |9इस 
प्रकार यदि बेद में प्रत्यक पदार्थ के भिन्न २ अधिष्ठातृ देवता हैं तो फिर अनेक देवता सिद्ध 
। होते हैं । और फिर इम उसी समस्या में आ पड़ते हें कि वेद बहुत से देवताओं का वर्णन 
“करता हुआ भी, एकेश्वरवादी केसे हो सकता है / तो या तो बहुत से देवों के वणेन के 
आधार पर हम यह मानें कि वेद अनेकेश्वरवादी हैं, नहीं तो एकेश्वरवादी सिद्ध करने के लिए 
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हमें स्वयं वेद से ही ऐसे अनेक प्रमाण प्रस्तुत करने चादिएं जिनमें यह कद्दा गया हो कि 
त्रह्माएड का शासक पक ही है। और ऐसे प्रमाण मिल भी जावें तो फिर इस की संगति भी 
लगानी चाहिए कि केसे एक तफ बहुत से देवता होते हुए मी ब्रह्माएड का शासक एक ही है । 


~ एक हइंदवर में प्रमाण 

तो आइये ज़रा परीक्षा करके देखें कि क्या वेद में कहीं ऐसा उल्लेख मिलता है कि 
जगतत का कोई एकच्छत्र राजा है । सचमुच इस विषयक प्रमाण वेद में बिखरे पड़ हैं । कुछ 
नमूने देखिए-- 

१. “पतिबभूव--असमो जनानामेको विश्वस्य भुवनस्य राजा, ऋ० ६.३६.४”; दे 
परमेश्वर ( इन्द्र) ! तू सब जनों का एक 'अदितीय स्वामी है, तू अकेला समस्त जगत्‌ का 
राजा है । 

२. “य एक इत्‌ तमु षटुहि कृष्टीनां विचषणि: ऋ० ६.४५.१६”, ओ मनुष्य ! जो पर- 
सेश्वर एक ही है उसकी तू स्तुति कर, वद्द सब मनुष्यों का द्रष्टा है । 

३. “द्यावाभूमी जनयन्‌ देव एक, ऋ० १०.८१.३”, विश्व को रचने वाला एक देव है 
जिसने भाकाश और भूमि को जन्म दिया है । 

४. “य एकश्चपशीनां वसूनामिरञ्यति ऋ० १.७.६” जो एक ही सब मनुष्यों का 
आर वसुओं का इश्वर है । 

५. “य एक इदू विदयते बसु मताय दाशुषे ० १.८४.६”, जो एक ही है और दानी 
मनुष्य को धन प्रदान करता है । 

६. “एक ईशान ओजसा, ऋ० ८.६.४१”; तू एक दी अपने पराक्रम से सबका 
इश्वर बना हुआ हे । 

७, “थ एक इदू हव्यश्चपंणीनाम ऋ० ६.२२.११; जो एक ही है और मनुष्यों से 
पुकारने योग्य है । 

८. नकिरिन्द्र त्वदुत्तरो न ज्यायां अरित वृत्रहन्‌ । नकिदेबा यथा त्वम्‌ । ऋ० ४.३०.१ 
हे दुष्टों को दंड देने वाले परमेश्वर ! तुक से अधिक उत्कृष्ट ओर तुझ से बड़ा संसार में कोई 
नहीं है। न ही तेरी बराबरी का और कोई है । 

६. “अनेजदेकं मनसोजवीयः, यजु० ४०.४”, वह ईश्वर अचल हें, एक हे, मन से 
भी अधिक वेगवान हे । 

१०. “मृडादू गन्धर्वो भुवनस्य यस्पतिरेक एवं नमस्यः सुशेवाः, अथव २.२.२? प्रथि- 
व्यादि लोकाँ का धारण करने वाला बह परमेश्वर हमें सुख दवे जो जगत्‌ का खामी है, एक 
दी है, नमस्कार करने योग्य है, बहुत सुख देने वाला है । 

११. “समेत विश्वे वचसा पर्ति दिव एको चिभूरतिथिजेनानाम्‌ अथर्व ६.२१.११, 
आओ सव मिल कर स्तुति वचनों से इस परमात्मा की पूजा करो जो आकारा का खामी है, 
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एक है, व्यापक है और हम मनुष्यों का अतिथि है । 

१२. और सव स अंतिम किन्तु सब से प्रबल प्रमाण है--“न द्वितीयो न तृतीय- 
श्वतुर्था नाप्युच्यते । न पञ्चमो न पष्ठः सप्तमो नाप्युच्यते । नाष्टमो न नवमो दशमो नाप्युच्यते । 
स सर्वस्ये विपश्यति यञ्च प्राणति यश्च न | तमिद्‌ निगतं सहः। स एष एक एकवृदेक एव । अथर्व 
१३.४ १६-२०”, वह परमश्चर एक हे, एक है, एक ही है । उसके मुकाबले में कोई दूमरा, 
तीसरा, चौथा परमश्वर नहीं हे, पांचवां, छठा, सातवां नहीं है, आठवां, नौवां, दसवां नहीं है । 
वही एक परमश्वर चेतन-अचेतन सबको देख रहा है । 

इस प्रकार नमूने के तोर पर जो दजन प्रमाण हमने दिये हैं उनसे यह स्पष्ट है 
कि वेद के विचार में संसार का शासक ईश्वर एक ही है| इसके अतिरिक्त एसे मंत्र भी वेद में 
मिलते हैँ जिनसे यह प्रतीत होता है कि अभिमानी देवता की कलपना अथोत्‌ प्रत्येक वस्तु का 
धथिष्ठाना प्रथक्‌ २ ईश्वर मानने की कल्पना वेद को अभिमत नहीं है । यजुर्तेद का अन्तिम 
मंत्र हे, “योऽमावादित्य पुरुषः सोऽसावहम्‌, ओँ खं ब्रह्म” । परमेश्वर अपना परिचय दे रहा 
है कि मेरा नाम ॐ है, में आकाशवत्‌ व्यापक हूं, में ब्रह्म हूँ, जो तुम्हें अपनी कल्पना में 
आदित्य में पुरप दिखाई देता है, वद्द म ही हूं। अभिप्राय यह है कि यह मत समभो कि 
आदित्य का कोई स्वतन्त्र अधिष्ठात्‌देव है, वहां भी मरी ही शाक्त काम कर रही है । इसी प्रकार 
प्रजापति परमेश्वर का चणन करता हुआ वेद कहता है--“त्रीणि ज्योतींधि सचते स पोडशी. 
यजुः ३२।५” बह सोलहों कलाओं स पूण प्रजापति तीनों ज्योतियों--अ्रम्नि, विद्युत, सूय में 
समवेत हुआ २ हे । इमस भी यही अभिप्राय निकलता है रि अप्नि, विद्युत, सूय आदि का 
कोई स्व॒तन्त्र अभिमानी देवता नहीं है, किन्तु प्रजापति परमश्वर ही उनमें बेठा हुआ काये 
कर रहा हे । 


समन्वय केसे करे? अनकता मं एकता 

अब एक समस्या पैदा होती है। एक लग्फ तो वेद मित्र, वरुण अयमा, अग्नि इन्द्र, अश्जिनो 
आदि नाना देशों की सत्ता की घोषणा करता है, दूसरी लग्फ वह कहता है कि एक ही देव जगत्‌ 
का दुश्चर है । लो इन परस्पर विशेधी प्रमीत होने वाली बातो मं समन्वय कसे करें ? एक रष्टान्त 
लते हें । कोई परदेसी किसी अपरिचिन देश मे पहुँचा, वहाँ के राजा थे उदयवोर | लोगों से उसने 
पुछ', यहाँ राजा कोन है? लोगों ने फ्हा, महाराज इद्यवीर । वढ़ नसी देश के एक ओर प्रान्त में 
पहुँ बा, वहाँ किसी ने बनाया कि यहाँ वीरमिह का राञ्य है । तीसरे प्रान्त में पहुँचा, वहाँ उसने सुना 
कि प्रताप यहाँ के गजा हैं। यात्रा करते रे चौथे प्रान्त मे पहुचा, वहाँ के लच्मोपति गजा का नाम 
छुउने मे आया । कई प्रान्तों मे वह घूमा, किसो ने तो उसे सीधा महाराज लद्यबीर का नाम बताया, 
उग कहीं*२ उसे अलग रे नाम सुनने को भ्लि। जिन्होंने उद्यत्रीर नाम न बता कर ओर नाम बताये 
थे, उनका अभिप्राय अपने प्रान्त के शासक स था । पर वह यह नहीं समझ पाया । सोचने लगा कि 
आखिर इस देश का राजा है कोन ? सभी तो राजा हो नहीं सकते। पक तरफ तो उसे यह मलूस 
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था कि यहाँ का राजा एक ही है, दूसरो तग्फ वह अनेक राजाओं के नाम सुन गहा था। वह समभा 
लोगों ने उससे हंसी की है। पर जब उसे रहस्य का पता ल्लगा लव लह सम्झ गया कि असली महा- 
राक्ता तो ददयवोर ही हैं, पर अन्य राजा उनके नीचे काम करने बाले प्रान्ताधिपति हैं। अपने देश 
का ही उदाहरण लोजिये। वस्तुन: नो भाग्त का एक ही राजा है. वही जो इंगलेंड का बादशाह है । 
पर तो भो कहा जाता है कि यहाँ अनेक राजा राज्य करते हें। वायसराय भो यहाँ के राजा हैं, उनके 
अधोन प्रान्तों के गवनेर भो अपने २ प्रान्त के राजा हैं। जिले के कलेक्टर अपने २ जिले के गाजा 
हैं। साथ ही भारत मे अनेक ग्यासते हैं, हर रियासत का अपना २ राजा है। तो, जो कहता है कि 
भारत का एक राजा है वह भी ठोक है, और दृसग जा यह कहता है कि भारत में बहुत से राजा हैं 
इसका कहना भी ठोक है। भेद यना केवत दष्ट का है । वहां बात वेद के विचय मे हें। सब से 
वड़ा देवता एक परब्रह्म परमेश्वर है, अन्य नानां दता उसके नीचे काम करने वालो शक्तियाँ है।यह 
हम देख चुहे हैं कि किस प्रकार वेदिक साहित्य म अग्न, चायु, इन्द्र, मित्र, यम आदि को भिन्न २ 
आध्यात्मिक, थश्ाजिद्विक या आधिभौतिक शत्तियाँ सिद्ध किया गया है। “अग्नि! प्रकृति से आग है, 
शरीर म सकल्पािन है, राष्ट्र मे सेनानी है, इन्द्र! प्रकृति में सूय या विद्यत है, शरीर में आत्मा है, 
राष्ट्र मे गाजा है; मित्र! भर 'बरुणा' प्रकृति में-दो गयुये है, शरीर म प्राणापान हैं, राष्ट्र मे दो अधि: 
कारी हैं । दिव्य शक्तियाँ होने से ये सब देव हैं |) इसलिये यद्यपि वस्तुनः इस जगत का एक ही गजा 
है, तो भी अपने अपने क्षेत्र मे भिन्न देव भी गज्य कर रहे हैं। पग्मेश्वर जो कि महादेव है, इन सब 
से ऊपग है। इसीलिए वेद म इस भाव के अनेकों मन्त्र मिलते हैं कि सब देव उस एक महादेव के 
अधीन हैं । जेस, 'तस्मिन श्रयन्ते य उके ख देवा वृत्षाम्य स्कन्धः पर्ति इव शाखाः? अथवे १०, 
७, ३८, अर्थात्‌ जेसे वृत्त के तने के आश्रित सब शाखाये होतो हैं बैसे ही इस परम देव के आश्रय 
मं अन्य सब देव रहते हें । ह 


दूसरा समन्वय प्रकरण--एक के अनक नाम 

परन्तु यह भी हम देख चुक है कि मित्र, वरुण, इन्द्र आदि नाम केवल प्राकृतिक या जड़ 
शक्तियों के ही वाचक नहीं हैं। मन्त्रो के बणनों से स्पष्ट है कि वे किसी चेतन देवता को ओर भी 
संकेत करते हैं । तब यदि श्रनेक चेतन देव हैं तो इन अनेक देवों का एक देवता के सिद्धान्त के साथ 
समन्वय कसे होगा ? एक दृष्ट न्त लोजिये । कोई विश्वविद्यालय हैं, एक बिद्वान्‌ उसके प्रिन्सिपल हैं। 
कोई नवागन्तुक पूछना है, इस कालेज का प्रिन्लिपल कोन है? पक उत्तर देता है मेरे चाचा जो प्रिसि- 
पल हैं; दूमरा कहता मेरे भाई जी भिसपल है, तीसरा कहता है मेरे पिता जी हें, चौथा व्यक्ति कहता 
है भेरे मित्र यहाँ के प्रिसिपल हैं; पांचवां कहता दै मास्टर जयचन्द्र जी प्रिन्सिपल हैं; छठा कहता है 
गुप्ता जी प्रिन्सिपल का काम करते हैं, सातउाँ कहता है लादोरी जी प्रिन्सिपन्न है. आठवाँ कहता हे 
मन्त्री जी प्रिन्सिपल हैं, नोत्राँ व्यक्ति कहता है कविकेत प्रिसिपल हैं। तो अब प्रिन्सिपल किसे मानें? 
सममाने वाला समभ लेता है कि यह सब एक ही व्यक्ति की स्तुति है। वस्तुतः मास्टर जयचन्द्र प्रिन्सि- 
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पल हैं, वे ही किसो के चाचा है, किसीं के भाई हैं किसी के पिता हैं, किसी के मित्र हैं, उन्हीं को लोक 
शुभा जी कहा कलते हैं, वे हो लाह्दोरो जी के नाम से प्रसिद्ध है, वेही समाज के मन्त्रो होनेके कारण मन्त्री 
जी कहाते हैं, उन्हें हो लोग अच्छी कविता करने के कारणा कविकेतु भी कह दिया करते हैं। यदी दशा वेद 
के देवों की हैं । जब वेद कहता है 5 “मित्र? ने द्यावा पृथिवी को धारा हुआ है या “इन्द्र! सब लोकों को 
धामे दे या “वरुण? जगत्‌ को धारण करने वाला है, या सविता! ने भूमि-आकाश को टिकाया हुमा 
है तो इसका अभिध्राय यही होना चाहिये कि जसे दृष्टान्त में प्रिन्सिपल अनेक नही हैं वेसे ही जगत्‌ 
को धारण करने वाले भी अनेक परमेश्वर नहीं हें किन्तु एक के हीये भिन्न २ नाम हैं। जगत्‌ का 
इन्द्र’ कहाता है, पापनिवारक, वर्णीय व सवश्रेष्ठ होने से उसी को वरुण’ कहते ह अर सर्वोत्पाद क 
तथा शुभ गुण प्रेरक होने से उसी का नाम सविता? हो गया है। आर नाना देव एक ही देवता के 
नामान्तर हैं तो फिर अनेकेश्वग्वाद का प्रश्न नहीं रहता । / 


मेक्समूलर का हीनोथीउम--इस प्रसंग में एक भोर बात की तरफ ध्यान खींचना उचित 


प्रतोत होता है । मेक्लमूत्तर कहते हैं कि वेद में इम एक अदूभुन बात यह देखते हैं कि प्रत्येक देवता की 
इस रूप में स्तुति है मानो वही सब से बड़ा दो । जब वेद इन्द्रदेव का वणन करने लगता है तब जितने 
भी गुण हैं सब उसमें आरोपित कर देता है। इन्द्र द्यावाप्रथिवी का अधिष्ठाता है, इन्द्र संसार का 
उत्पादक है, इन्द्र सब से बड़ा दानी है। जब इन्द्र फो छोड़ कर मित्र पर आता है तब उसे सब से 
महान्‌ कह्ने लगता है ओर मानो भूल जाता है कि पहले वह इन्द्र को सब से बड़ा कह चुका है । 'मित्र' 
के बाद जब वरुण सब से बड़ा देवता हो जाता है। “सविता” की चारी झानी है तो उसका ऐसा वणन 
कर्ता है। मानो वही सत्र से बड़ा है इस प्रकार अपनी-अपनो वारी में हर एक देव सब से बड़ा वन 
बठा है । ऐसा प्रतीत होता है कि वेद्‌ के ऋषि यई निश्चय नहीं कर सके कि जगत्‌ में सब से बड़ी शक्ति 
कौन-सी है। जिसे भी वे देखते थे बही उन्हें सब से बड़ो शक्ति लगने लगती थो। प्रकृति में सूये को 
देखते थे तो समझते थे कि अहो, सूये जेसा शक्तिशाली भला ओर कोन हो सकता है? अम्नि पर उनकी 
हृष्टि जानी थी तो उसे ही सब से महान समम बेठते थे । वेद की यद्द अपून विशेषता बता कर मेक्समूलर 
ने इसे होनोथोड्म (।{9 ०४९5/0) नाम दिया है। 

मक्समूलर इस आलोचना से किसी भी परिणाम पर पहुंचा हो, पर हमें तो इससे यहो 
निषकष निकलता दिल्वाई देता है कि वेद को यहद विशेषता कोई दोप नहीं है, किन्तु यह इसी बात को 
सिद्ध करती है कि सब नाम एक हो ईश्वर के हैं। क्योंकि जैसा हम दृष्टान्त से स्पष्ट कर चुके हैं, यदि 
वेद में सभी देवों को एक जेसा कहा गया है तो इसका यही अभिप्राय होना चाहिये कि वे सब भिन्न- 
भिन्न नहीं किन्तु एक के द्वी नाम हैं । 

[ वेद की साक्षी 
तो वेदों में पेसे बणन बहुतायत से मिलने चाहिये जिनमें यह कहा गया दो कि सब देव 
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एक ही परमेश्वर के भिन्न-भिन्न नाम हैं। ओर सचमुच ही ऐसी उत्तियाँ वेदो में स्थान २ पर 
मिलती हैं । देखिये - 

~ १, ऋग्वेद प्रथम मण्डल १६४.४६, “इन्द्र मित्रं वरुणमम्निमाहुरथो दिव्यः स सुपर्णो गरुत्मान। 
एकं सदू विप्रा बहूधा वदन्ति-अग्नि यमं मार्तारश्वानमाहइ:”, परमेश्वर एक है, ज्ञानी लोग छसे बहुत से 
नामों से पुकारते हैं । नसे 'इन्दर? कहते हैं, मित्र’ कहते हे “वरुण! कहते हैं, “अमि कहते हैं ओर बही 
“दिव्य! 'हुपण' भोर ‘गरुत्मान? भी है । उसे हो वे अग्नि, यम और मातरिश्वा कहते हें । 

४“ २, यहो बात दशम मण्डल मे इन शब्दों में कही गई है--''(पणा विध्रा:ः कवयो वचोभिरेकं 
सन्तं बहुधा कल्पयन्ति, ऋग्‌ १०, ११४. ५”, एक होते हुए उस सुपां पग्भेश्तर के ज्ञानी कवियों ने 
बहुत से नाम कल्पित कर लिये हैं । 

- ३. तृतीय मण्डल में परमेश्वर अपना परिचय देता है कि सुनो, मरा नाम अझ्नि? है, “अम्नि- 
रस्मि जन्मना ज्ञातवेदाः घृतं मे चत्तु' सृतं म आसन्‌ ३, २६. ७? । साथ दही द्वितीय मण्डल में श्रप्ति 
तथा अन्य देवों को एक बताया गया है | परिणामतः आमन और अन्य नाना देव उसी परमेश्वर के नाम 
सिद्ध होते हैं। देखिये, “त्वमग्ने इन्द्र:*** "`त्वं विष्णुः" त्वं ब्रह्मा । स्वमम्ने राज्ञा वरुणः `` ``'त्बं 
मित्र" '-""त्वमयमा''' ` स्वमंशः' ` ˆ" त्वमम्ने स्वष्टा "` '''। स्वमग्न रुद्रः `` त्वं शर्धो मारुतं' ` `° `त्वं 
पूषा'"* ` । त्वमग्न द्रवियोदाः''" `त्वं देवः सविता*"" `` स्व॑ भगः" `` ।? ऋग्‌ २, १, ३, ७, “हे अम्ने ! 
तू ही इन्द्र है, तू ही विष्णु है, तू ही ब्रह्मा है, तू ही बरुणा राजा है, तू ही मित्र है, तू दी अयमा है, तू ही 
अंश है । तृ ही त्वष्टा है, तू ही रुद्र है, तू ही मरुद्रण हे. तू ही पूषा है | तू ही द्रविणोदा है, तू हो सविना 
देव है भोर भग भी तू ही है । 

४. ऋग्‌ १०, ८२, ३ भी देखिये, “यो नः पिता जनिता यो विधाता घामानि वेइ भुवनानि 
विश्वा | यो देवानां नामधा एक पव तं सम्प्रश्नं सुब॒ना यन्त्यन्या ।? जो ( विश्वकर्मा ) हमारा पिता हे, 
जनयिना है, विधाता है, जो सब भुवनों की जानता है, “जो पक ही अनेक देतों के नामों को धारण 
करने याला है”, नस प्रश्न करने योग्य को शग्ण में सब प्राणी जा रहे हें । यउी मन्त्र थोड़े से परिवतन 
के साथ अथव २. १ मे भी मिलता है । 

५. यजुवद पर आइये, वहाँ ३२ . १ में कहा है - “तदेवापग्रिस्तदादित्यस्तद वायुस्तदु नन्द्र माः । 
तदेत शुक्रं तद्‌ ब्रह्म ता आपः स प्रजापतिः |? बही परमेश्वर अग्नि है, वही आदित्य है, वही वायु है 
ओर वही चन्द्रमा है । वही “शुक्र? हैं, वह बरह्म भो है, वही “आपः? है भोर उसी का नाम प्रजापति है । 

६. अथववेद १३.४ में इस नाना देवों की एकता को बड़े सुन्दर रूप में चित्रित किया गया 
है । “कबि” कहता है कि देखो, वह सविना परमेश्‍वर महेन्द्र बन कर, अनेक नामों से घिरा हुथ्रा खड़ा 
है । वही घाता है, वही विधर्ता हे, वहो वायु है, वही अयमा है, वही वरुण है, बड़ी रुद्र है, वही महादेव 
है, वही अम है वही सू् है, वही महायम है | ये दसों नाम मानो उस परब्रह्म के दस पुत्र हें । इन दसों 
का सिर या केन्द्र या प्रतिपाद्य एक ही है। यह मत समभना कि ये भिन्न-भिन्न हें । भाइयो वह प्क हे 
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एक है, एक हो है; ये सब देव जो अलग-अलग दोख़ते हैं उस एक ही में समाये हुए हैं-- 


स धाता स विधर्ता स वायुर्नभ उच्छितम्‌ | सोऽयेमा स वर: स रुद्रः स महादेव: |। 
सो अम्निः स उ सर्यः स उ एव महायमः। तं वस्सा उपतिष्ठन्ति-एकशीर्षाणो युतादश ।। 
रश्मिभिनभ आवृतं महेन्द्र एत्यावृतः । मन्त्र ३।६ तमिदं निगतं सहः स एष एक एकवृदेक एव । 
एते अस्मिन्‌ देवा एकवृतो भवन्ति ॥ मन्त्र १२, १३ 
अपने कथन को जारी रखता हुआ आगे कवि कहता दै--“उसकी कोति होती है, उसे यश 
मलता है, उसे रस ध्राप्त होते हैं, उसे आकाश मिलना है, उसे ब्रह्मतेज प्राप्त होता है, अन्न मिलता है, 
अन्न को भोगने का सामथ्यं मिलता हे जिसने देव के एक होने की बात को अनुभव कर लिया है। 
जिसने सचमुच वेद के ईश्वर को एकता को पहचान लिया है वद्द फिर वेद में नाना देतों के नामों को 
रेख कर भी नहीं कहेंगा कि यह दूसरा एक ओर ईश्वर है, यह नीसरा एक और है, यह चोथा है, यहद 
पाँचर्तां है, यह छठा है, यहद सातबाँ है, यइ आठवाँ है, यह नोवाँ हे, यह दसवां है । हे मनुष्यो, विश्वास 
करो, वह एक है, एक है, सचमुच एक ही है, 
कीर्तिश्व यशश्चाम्भश्च ज्राह्मयावचसं चान्नं चान्नादां च | य पतं देवरमेकब्रृसं वेद्‌ । 
न द्विलीयो न ठृतीतश्चतुर्थो नाप्युच्यते । न पञ्चमो न षष्ठः सप्तमो नाप्युच्यते । 
नाष्टमो न नवमो दशमो नाप्युच्यते । समिदं निगतं सह; स एष एक एकवृदेक एव । 
सरवे अस्मिन्‌ देवा एकवृतो भवन्ति || मन्त्र १४-२१ 
आगे फिर भिन्न भिन्न नामों से उसकी उपासना करता हुआ कत्रि सुना रहा है -'हे परमेश्वर ! 
तेरा नाम इन्द्र है, विभू अर प्रभू? नामों से हम तेरी उपासना करते हैं। 'अम्भ!, 'अरुगा!, प्रज्ञन!, 
'पज:?, सह: नामों से हम तेरी उपासना करते हैं । उरु, प्रथु, सुभू, भुत्रः नामों से तेरो उपासना करते 
हैं । प्रथ, वर, व्यच, लोक इन नामों से उपासना करते हैं। भवद्व तु, इदढसु, संयद्वसु, आयद्वसु इन नामों 
से उपासना करते हैं, 
““ल्वम्िन्द्रासि, विभूः प्रभूरिति त्वोपास्महे वयम्‌ । भम्भो अमो महः सहद इति त्वोपास्महे वयम्‌ ।। 
ध्यम्भो अरुणं रजतं रज्ञः सह इति त्वोपासमहे वयम्‌ । उरुः प्रधुः सुभूः भुर इति त्वोपास्मद्दे वयम्‌ ।। 
प्रथो बरो व्यचो लोक इति त्वोपास्महे वयम्‌ । भवद्सुरिद्द्व तु: संयद्वसुरायह्ृसुरिति त्वोपासमष्ठे वयम्‌॥ 
मन्त्र ४७, ५०५४ 
तो इस प्रकार हम देखते हैं कि वेदों में यद स्पष्ट रूप से सूचित कर दिया गया है कि वेद में 
नाना देवों के नाम देख कर भ्रम में नही पड़ना चाहिये, वे सब एक ही ईश्व के भिन्न २ नाम हैं नकि वे 
अपने आप में कोई स्वतन्त्र देव हैं । 
निरुक्तकार की साक्षी 
वेदिक देवों के सम्बन्ध में यास्काचाये ने भी अच्छा प्रकाश डाला है। वे निरुक्त उत्तरार्ध की 
अपनी भूमिका में तोन मतों का उल्लेख करते दें । प्रथम मत यह है कि जगत्‌ में मुख्य देव ए% ही है, 


अन्य सब नाम उसी की विभूति को बताते हैं, “माहाभाग्यादू देवताया एक आत्मा बहुधास्तूयते” । 
दूसरा मतत यह है कि संसार में तीन देव हैं, “तिस एव देवता इति नेरकः? । भूलोक का राजा अगिन है 
अन्तरिक्त का राजञा वायु या इन्द्र है ओर थो का राजा सूयं दे । अन्य लब देव इन्हीं तीन के अन्तगत 
हो जाते हैं। भर तीसरा पक्ष है कि वेदात सब देव पृथक प्रथक्‌ हैं, क्योंकि प्रथक प्रथक ही सबको 
स्तुति की गई हे, “अपि चा क्थगेव स्युः, प्रथस्‌ हिस्तुनयो भवन्ति ।” पर यास्काचाय इन मतों को दर्श 
कर कहते हैं कि वस्तुनः इन मतों में पररूपर बिगेध नहीं है। केवल दृष्टि का भेर है । वास्तव में देख तो 
एक ही संसार का अधिष्ठाता है, उसी की विभूति सबत्र दृष्टिगोचर होती है। परन्तु जेसे किसी राष्ट्र 
का एक राज्ञा होते हुए भी उसके भिन्न रे हिस्सों के भिन्न २ छोटे राजा थी होते है, बसे ही यद्यपि सारे 
जगत्‌ का एक महाराजा ईश्वर है तो भी 'अझ्षि फो रथिरो का राजा कह सकते हें, व यु? को शन्तर्क्ति 
का राजा ओर 'सूय' को श का राजा । अथवा मेस प्रत्येक मनुष्य अपने २ घर का गाजा होता है बने 
प्रत्येक देव अपने २ त्तत्र का राजा है। पर अन्तर यह है कि ये अम. वायु आदि राजा उसके समकत्त 
कोई चेतन इश्वर नहीं हैं । ये अचेतन प्राकृतिक शक्ति होते हुए इली महाराजा से किवाशक्ति को पाकर 
अपने अपने सत्र में राज्य कर हे हें। ज्ञेसे किसी बड़े भार कारखाने में बहुत सो मशान काय कर 
रही होती हें । बटन बनाने की मशीन बटन बन! रहो है, इसलिये वह बटनों की राजा है। पु्ञें बाने 
को मशीन पुज बना रही है, इसलिये वह पुज़ों को राजा है। पर ये मशाने स्वतन्त्र राजञा नहीं हें, असलो 
राजा है कारखाने का मालिक । न ही इन मशीनों में क्रिखाशक्ति अपनी है, न ही ये चेतन है । इसी तरद 
झझ्षि क्यों कि थिवी की सबसे बड़ी शक्ति है इमलिबे वह प्रवी का राजा है। पर वह चेतन देव नहीं 
है । बह तो मशीन को तरह है. मशीन करे बलाने बाला कोडे रोर चेतन है । 


बार्क ने अपने निरुक्त में देवों की अधिकतर प्राकृतिक व्याख्या ही की है। इससे कहीं यह 
श्रम पेदा न हो जाये कि वह उन्‍हें रशर के नाम नहीं मानता इसलिये परिशिष्ट में उसने इश्वापरक अर्श 
भो किये हैं ओर नसूने के तोर पर इश्वर ( महान आत्मा ) के अनेक नाम मिनाये हैं । बह कहता है, 
“झश्चात्मनो महतः प्रथमं भूतनामधेयान्युत्क्रमिष्यासः”, अव आसे हम परमात्मा के चन नामों को 
गिनाते हैं जिन्हें कि पहले हम भूतो ( प्राकृतिक ददारथा ) के न्यम बना चुके हें । ध्र्थात्‌ ये सव नाम 
शहाँ प्राङ्गृतिक पदाथ के वाचह हैं वहाँ साथ ही परमात्मा के बाचक भो हें! आर बे नाम उसने ये 
सिनाये हैं-- 

“हंसः, मः, यज्ञः, वेनः, मेधः, कृमिः, भूमिः, विभु:, प्रभुः, शम्भुः, रुः, बधकर्मा, सोमः, 
भूतम्‌ , सुब्नम्‌ , भविष्यत्‌ , महत्‌ , आपः, ष्याम, यशः, महः, स्वर्यीभ्मू , स्खृनीकम्‌ , स्थ्रतीकम्‌ , 
सतोकम्‌ , सतीनम्‌ , सतोनम्‌ , गउनम्‌ , गभीग्म, गम. क्म्‌ क्म्‌, हटिः, सद्ध, सदनम्‌, ऋतम्‌, 
योनिः, ऋतस्य योनिः, सत्यम्‌ , नोग्म्‌ , रयि:, सत्‌ , पणम्‌, सवम्‌ , भक्षितम्‌. बदिः, नाप, सिः, 
अपः, पवित्रम्‌, अमृतम्‌ , इन्दुः, दवेम. स्वः, सर्गः, शम्बरग्म्‌, अभ्वग्म्‌ + वियत्‌ , ऽयोप , सी; धन्व, 
अन्तरिछ्म्‌ , आकाशम्‌, अपः, पृथितो, भूः, स्त्रयम्भू :, अध्ता, पुषहुण्म्‌ , सगग्म्‌, समुद्रः; तपः, तेनः, 
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सिन्धुः, रावः, नाभिः, ऊधः. वृत्तः, तत्‌ , यत्‌ „ किम, ब्रह्म, वरेण्यम, हंसः, आत्मा ।”' 

इस प्रकार हम देखते हैं कि निरुक्तकार की भो साक्षो हमे भिल ग्हो है कि वेद में जो नाना 
देवों की स्तुति को गई है उससे परमेश्वर को अनेकता का अभिप्राय नहीं हैं । 

_ महा दयानन्द की साक्षी 

महर्षि ने देखा कि वेंद को सममने के लिये इस मूलसूत्र का प्रचार अत्यावश्यक है कि 
वेदवर्शित अनेक देव पक ही इश्वर के वाचक हैं । स्त्रामी जी के वेद थाष्य को कई विशेषताओं मे से एक 
यह भो है कि उन्होंने वेदोक्त एक देवतावाद के सूत्र को पकड़ा । नहीं तो उनसे पहले भाष्यकार पोगाणिक 
देवों की तगह वेद के देवताओं को भी आँव-नाक वाले स्त्रनन्त्र देव समझ बढे थे। सायया जसे महान्‌ 
पणिउन भष्यक्ार भी अभिमानी देवता को कल्पना के फेर म पड़े हे, यद्यपि जहाँ अपना काम पड़ा 
है वहाँ थोड़ी देर के लिये छन्होंने यह स्वीकार कर लिया है कि इन्द्र आदि सब एक ही परमेश्वर के 
भिन्न २ नाम हैं । अपने ऋग्वेदभाष्य की भूमिका के आरम्भ मं “इन्द्रं मित्र बरुगाम” आदि १-१६४-४६ 
का प्रमाण देते हुये वे कहते हें कि, “यद्यपि इन्द्रादयस्सत्र तध्रहूयन्ते तथापि पर मेश्चरस्येव इन्द्रादिरूपेग्‌ 
अवस्थानादविरोघः?, अर्थात यद्यपि वेइ मे स्थान स्थान प+ इन्द्रादि देवों का आह्वान किया गया है तो 
भी वहां परमेश्वर ही इन्द्रादि नामों से वशित हुआ है | पर पीछे से अपनी इस स्थापना को वे भूल गये 
ओर उन्होंने अभिमानी देवता की कल्पना में हां में हाँ मिला दी ! डँ, ता महर्षि दयानन्द जो ने अपने 
वेदभाष्य मे भी ओर सत्याथप्रकाश में भी इस एक देवता को स्थापना पर «हुत बल दिया है । वेद में 
परमेश्वर को अमुक अमुक नाम से क्‍यों बुलाया गया है यहु वहां इन्होने अच्छी तगह प्रकट किया है । 
सत्याथप्रकाश मे सव से पहले समुल्लास में ही इन्होंने नमूने के तोग पर परमेश्वर के सो नामो को 
व्य ख्या की है। ओर इस प्रकार रोगों के अन्दर जो देवविपयक पौगायिक संस्कार वठे हुये थे नन्हें 
निकालने का यत्न किया हे । 

स्तुति अनेक नामों से क्पों ? 

यहाँ एक शंका उठनो है । माना कि वेद मे नाना नामों स एक ही ईश्व की स्तुति की गई है, 
पर ऐसा हुआ क्यों ? यह क्यों नहीं किया गया कि कोई सा एक नाम रख लिया जाता और सारे वेद 
मे उसी से परमेश्वर को स्तुति होती ? अनेक नामों से स्तुति करके हमें श्रम मे कथ्रों डाला गया ! कया 
इससे कोई बिशेष प्रयोजन सिद्ध होता है ? इस प्रश्न के उत्तर से पहल ज़रा आप संस्कृत भाषा, या 
संस्कृत ही क्यों, किसी भो भाषा के शब्द-कोप पर दृष्टि डालिये। क्या प्रत्येक भाषा में एक ही पदथ 
के वाचो अनेक नाम नहीं है । और क्या कोई झम्थकार अपने प्रन्थ में यह नियम रखना है कि हर 
जगह वह किसी पदार्थ को एक ही नाम से पुकारे? कया बाइबत में पक हो परमेश्वर को 'गोड?, 'लाडं' 
'झालमाइटी? आरि विविध नामों से नहीं पुकारा गया है ? यदि बाइबल म कहीं गौड़” की जगह 'लाड? 
शा जाता है तो क्या कोई यह कहता है कि यह 'लाडे' गोड” से भिन्न कोई देव है? प्र ४ संस्कृत 
भाडा तो इसके लिये प्रसिद्ध है कि गिसमें एक शब्द के लिये उनके पर्यायवाची नाम हैं। परमेश्वर को 


छोड्ये, अन्य पदाथो को ही ले लोगिये। एक मामूनो सी वस्तु है, 'पेढ़' । पर उसके वाचो अनेक नाम 
आपको मिलेंगे । क्योंकि वह काटा जाता दै इसलिये उसे “बृष? कहते हैं । वह भूमि पर बगता है 
इस लिये हसे 'भूरुइ? या “महीरुः? कहते हैं । उसकी अनेक शाम्वा-प्रशालायें होतो हैं इसलिये बसे 
‘शाखी? या “विटपो? कहते हैँ । क्योकि बढ़ पैरों ( जड़ों से पानी पीता है इसलिये वह “पाइप” है । 
क्योकि उसमे पत्ते होते हं इसलिये वह “पलाशो? कहाता है ) चन्द्रमा को 'हिमांशु' कहते हें, क्योकि 
इसको किरणं शीतल हैं, बड कुमुदो को खिलाने वाला है इसलिये उसे 'कुमुद बान्धव? कहते हें, रात्रि 
का पति होने से वहो 'निशापति' हैं, तारों का राजा होने से बसो को 'नच्षत्रेश' भी कहा जाता है । 
गीता का संसार में कितना प्रचार हुआ है । पर जरा संप्रई तो कर्ये कि उममें अजु | को कितने नामों 
से याद किया गया है। कहीं वह 'घनञ्जय' है तो कहीं 'पार्थ' बन जाता है, तीसरी जगड़ वहों 'कोन्तेय? 
हो गया है। और कृष्ण भगवान्‌ भी कहीं 'हृपीकेश' हैं तो कहीं 'जनाद्न' है, कहीं “अच्युन! हैं तो कहीं 
“बासुदेव? हैं । क्या कभी आपको सन्दे हुआ है कि कृष्ण जिते कमयोग का पपरेशा दें रहे हैं वड पक 
अजुन नहीं किन्तु कई ब्यक्ति हैं; अजुन भलग्‌ है, पाथ अलग है, कोन्तेय अलग है | ओ। उपदेश देने 
चाले भी कृष्णा अकेले नहीं हैं किन्तु दृपोकेश, जनादन आदि कई हैं ! दे स्वपे, यु धरष्ठा घधमपरायण होने 
के कारण घमगन”' कहाते थे; आतरूत क माहतदाल नाम के सन्त, गान्तो ज्ञाति का होने से गान्तो 
ली ओर महात्मा होने से मात्मा जो कःते हें | तो हम इप परिणाम पर पहुंचते हें कि गुण-कर्म 
स्वभाव आदि के अनुसार एक हो को भिन्न २ नागा में न्याय छियाज्ञासकना है | इमो प्रकार वेर 
से भो भिन्न २ गुणों को दृष्टि से परमेधर के भिन्न भिन्न नाम? ओर परमेश के श्रनेक नाम द्वोता नो 
आर भो स्वाभाविक है । उसके असल्या अहृ। गुण हैं, जिते आचार पर उसझे असंड्य नाम पड़ 
सकते हैं लोक में भी तो एङ ढ्री ब्यक्ति शिता, चाचा, मामा, ताऊ, भाई, भनीज्ञा, लाला ज्ञो, गुप्ता 
जी, मन्त्रो जी, सेठ जी, प्रघ्रान जो, वेध जो, ठे कदर साढिव आदि अनेक नामों से याइ किया ज्ञाता 
है। यदि एक व्यक्ति के अनेक नामों को देव कर कहीं ओर उनके अनेक होने का भ्रम पैदा नहीं होना 
सो वेद में भी नहीं होना चात्यि, जब कि साथ हवो वेद नेस्त्रयं पहने सेहो साववान कर दिया ह 
“एक सदू विप्रा बहुघा वदन्ति? । 

वेद को अनेक नाम्रोपालना 'का एक ओर प्रयोजन भो है । अग्रि आदि नाम न केवल 
परमेश्वर के वाचक हैं, किन्तु प्राकृतिक, राजनेतिक आदि अन्य शक्तियों के बाचक_भी हैं। यदि स रे 
वेद में एक ही नाम से परमेश्वर की उपासना होनो तो यइ प्रयोनन पूरा न हो सकता कि एक ही शड्‌ 
परमेश्वर के अथको भो दे ओर अन्य अर्था को भो । कल्गना कर्यि, सारे वेद मे ॐ या इन्द्र या ओर 
किसी एक ही नाम को स्तुति हातो तो उनमे परमे वर को महद्िमा का वन तो हो जाना ( यद्यपि बहू 
भी बसा चमत्कारिक नहीं रहता जेमा अब है) पर राजा, सेतापति, न्यायाघाश भदि राज्ञीति 
अथो, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, आत्मा आदि आध्यात्मिक अथो, अम्नि, चाथ, मू आदि प्राकृ त# अथो 
को छटा देक्षने को नहीं मिलतो । 


१९४ ] [ भयं १६ नवम्बर १६४४७ 


सब देव परमेद्ववर केस हें? 

अभी हमने दिखाया हे कि विविध गुणों के आधार पर एक के विविध नाम पड़ जाया करते 
हैं। साहित्य में हम देखते हैं कि परमेश्वर के भिन्न २ गुणों को लेकर भिन्न २ देव कल्पित कर लिये 
गये हैं| कामदेत्र ओर क्या है ? जो स्पीन्दये ही सौन्दय हैं, सौन्दय की जिसमें पगक प्रा है ऐसा एक 
देव कल्पित कर लिया ग.। है। परमेश्वर में ही सब गुणों की पराकाष्ठा है, इसलिये कामदेव को हम 
यह समझ सकते हैं कि सौन्दय का मूते रूप प*्मेश्व/ हो कामदेव है। यहो बात वेद के भिन्न-भिन्न 
देवों के विपय में है। नीचे हम कुड देवों का स्पष्टोकमणा करफे यह बताने का यत्न करते हैं कि 
वे किस तरह पर्मेश्वरवाची है, भ्यीर उन उन नामों से परमेश्वर की स्तुति करने में कया चमत्कार 
पंदा होता है । 

१, अग्नि--वुणादि कोष में अगि गतो! घातु से नि प्रत्यय करके अग्नि बनाया गया है; 
जो गतिमय है, कमण्य है, वद्द परमेश्वर अग्नि है निरुक्त में झप्रपृते क 'णीज्‌ प्रापण? से अग्नि को सिद्धि 
की गई हे-“अगन: कस्मात्‌ ? अग्रणोभवति? | हम सवका अग्रणो है पथ-प्रदशक है. वह पग्मेश्वर 
अग्ति है। महषिं सत्याथे प्रकाश मे लिखते हैं, 'य: अखनि, अच्यते, अगति, अङ्गति, एति वा सोऽय- 
मग्निः-जो ज्ञान स्वरूप, सवज्ञ, जानने, प्राप्त होने ओर पूज्ञा करने योग्य हे इससे उस परमेश्वर का नाम 
अग्नि ६” । इसके साथ दी लोक में अग्नि आग कावाची भी हे। परमेश्वर के लिये अग्नि शब्द 
बोलते ही हमें आग का स्मग्ण आये बिना नहीं ग्द सकता । इसलिये जानकर आगवाचो अग्नि शब्द 
को पग्मेश्वर के लिये प्रयुक्त किया गया है। परमेश्वर क्या हे, एक प्रज्वलित आग हे, जो स्वयं 
प्रकाशमान है ओर दूसरों को भी प्रकाशित करने वाली है। वह ईश्वरीय आग हृदय वेदि में प्रज्वलित 


होने पर मानव के दुगुणों को भस्म और सद्गुणो को प्रकाशित करने का काम करतो है। 
२, वायु-- निरुक्तकार कहते हैं, 'कायुरति:, वेते स्याह गतिकमंणः?। वायु का अथ है 


“चलने वाल, धातु इसमें है गत्यथक “वा? या 'वी?। पर चलना यहाँ वेसा नहीं है जैसे कदम भर के 
लना । यह नहीं भून जाना चाहिये कि लोक में वायुका अथ हवा होता हे। तो वायु है हवा को 
तरह चलने वाला परमेश्वर । जेसे चलती हुई मन्दर शीतल स्वच्छ हवा हृदयसुखद आर दुःख दद्‌ 
को हर कर शान्ति देने वालो होतो है वसा ही चह परमेश्वर है । पर वायुका एक दूसरा रूप भी है। 
चह वेग से चलता हुआ, माग में बाधा डालने वालों को तोड़ता-फोड़ता परे फंकता हुआ ओर प्रथिवी 
की धूल ( रेणु-रजस्‌ ) को चडढ़ाता हुआ जाया करता है [ देखो, ऋगू १०, १६८, १]। बसी ही 
प+्मेश्वर की गति भी है । पग्मेशवर भी जब मनुष्य के श्रन्द्र वेग से गति करता है तव उसकी उन्नति 
मे रुकावट डालने वाली विप्न-बाधाओं को तोड़-फोड़ डालता है ओठ उसकी आत्मा पर पटी हुई जो 
भोति चेतना की धून्न (रजस्‌, ग्जोभाव ) है उसे उड़ा कर आत्मिक धरातल को साफ कर देता है 
महषि ने वायु को व्युतपृत्ति की है, “यो वाति चराचरं जगद्धरति बलिनां बलिष्ठः स वायुः [ वा गति- 
गन्धनयो:, गन्धनं हिंसनम्‌ ]-जो चराचर जगत का धारण, जीवन और प्रलय करता भोर सब 


सिद्धान्त अङ्क ] [ ११४ 


बलवानों से बलवान है इससे उस परमेश्वर का नाम व'यु है ।?? 
३, मित्र-- शिमिदा स्नेहने? धातु से मित्र बना है। मित्र है स्नेह का, प्रेस का, मित्रता क 


देवता, यह परमेश्वर के इस रूप को व्यक्त करता है। परमेश्वर को मित्र इसलिये कहा गया है बि 
वह मित्रता का मूत रूप हे, मानो मित्रता या स्नेह हो शरीर घर के आ गये हों। हम जो सांसारि' 
मित्र होते हैं उनमे मित्रता के साथ मित्रता का अंश भी उप्रकट हप मे रहता है ओर समय पाक 
यह प्रकट भी हो जाया करता है। पर पन्मेश्चर को "मित्र! कहने का मनल्ब है कि उसमें मित्रता ह 
मित्रता है, च हे जहाँ से देख ल उसमे अमित्रना का लेशा भी नहीं म्लिगा; जसे मित्रता ओर प्रेम! 
रस से भरा हुआ कोई ग्सगुल्ला हो । ओर सचमुच हो वह केसा अदूभुत मित्र है जो बिना किसी स्वा' 
के सब से मित्रता करता है । हम सामान्य लोग तो जब किसी के [मत्र बनते है या किसो से प्रेम कर 
हैं तव समे कोई अपना फायदा भी निकल ग्हा होता है। कहने का भाव यह कि परमेश्वर मे मित्रता र 
सौहादे का गुणा आदश रूप मे विद्यमान हे इमनिये बह मानो साक्षात्‌ मित्रता का देवता है। वेद्‌ ‡ 
मित्र को 'पूनदचत' का है, वह पवित्रता के बल से युत्त है । उसमें छल, कपट, कालिमा नहीं है; व 
किसी को स्वाथवश नुकसान पहुँचाने का इरादा नहीं रखता । जिसे इस अनुपम मित्र को रक्षा मि 
नाती है उसे कोई शक्ति चति नहीं पहुँचा सकनी, हरा नहीं सक्तो, पाप उस नहीं सताता “न हन्य 
न जीयते त्वोतो, नेनमंडो अश्नोत्यन्तितो न दूरात, ऋग्‌ ३. ५६. २”। महर्षि लिखते हैं, “मिद्य' 
स्निह्मयति स्निह्यते वा स मित्रः-जो सबसे स्नेह करता है और स्वयं सबसे स्नेह करने योग्य है इसलि 
उस परमेश्वर का नाम मित्र ।” 

४, वरुश--त्ररुण पाप को निवारण करने वाला है, "बारयतीवि वरुः” । इसलिये उ 
“रिशादस” अर्थात्‌ मनुष्य के दोषों को हप जाने वाला कहा है। मित्र श्ोग वरुण वेद मे अधिकर 
साथ २ आते हें। परमेश्वर मित्र होकर वरुगा बनता है। वह मानव से प्रेम करना है ओर उसके पा 
का वाग्या करता है। इसील्यि वह हम सब से वग्ने योग्य है, त्रियते इति वरुयाः?। वह स्वयं २ 
मनुष्यों को प'प-वाग्णा के लिये वरता है 'ब्रणोतीति-वरुया,? । पग्मेश्चर पनी रक्षा रूपी आँचल से ह 
पुत्रों को ढक लेता है इसलिये भो वह बरुण है” वृणोति आच्छादयनीलि वरूगा: । स्वामी जी वरु 
को व्युत्पत्ति कत्तेहे, "यः स गनि शिष्ट'न मुमुक्तून घर्मा-म वृगोति, अथवा यः िष्ट्रेमुमृह 
भिधर्मा-मभिः जियते वय्यते वा स वरुण: पग्मेश्चरः?, अर्थात्‌ जो सज्जन, मुमु, 'धम्त्मा क्षोगों र 
बरना है, अपनो शरग में लेता है, अथत्रा जिसे सजात, मुमुक्ष, ध८त्मा भक्तजन वरते हैं उस परमेश 
का नाम वरुगा है । 

५, दृ-द्र-- इन्द्र! से ईश्वर के परमेश्रयेवान्‌ होने का गुण सूचित होता है, धातु 
(इदि परमेश्वर) “यः इन्दति परमेश्रयवान्‌ भवति म इन्द्रः परमेश्वर 'सत्याथप्रकाश ' । ज। 
परमैश्रये की पराकाफा है, जिसके पाम अनन्त एश्य भरा पड़ा है, जो दुनिया केह 
छोट छोटे ईश्वर ऋदलाने वालों में सच से बढ़ा 'परम ईश्वर? है वह इन्द्र है । इसी लिए इन 


गे वद में बड़ा भारी दानी कहा गया है, क्योंकि बद अपने एश्वर्यों को दान करता हे। इन्द्र 
| दूपरा भाव है पराक्रम और विजय का । इंद्र की वीरता का बखान वेद में बहुत हुआ है । 
पेरुक्तकार भी कहते हैं, 'या चका च बलक्ृति: इन्द्रकमेच तत्‌’, अथात्‌ जो बल के काम हैं 
द्र के है, निरसू० ७।१०। इंद्र अपनी वीरता से वृत्र या अहि का बघ कर डालता है| यह 
त्र कोई किस्स-कहानी का महाकाय देतय नहीं है । यह है मनुष्य के हृदय में वास करने 
।ला पाप का अपुर । प्रकृति में यह वृत्र बाइल है जो सूय के प्रकाश को ढक लिया करता 
। समाज में वृत्र हैँ पापी लोग जो रि पुण्य को या सत्कर्मो के प्रवाह को रोक लेता चाहते 
। इन्द्र शनकतु है, पूए+मा है, शत है पूर्णता या शत-प्रतिशत का वाची और क्रतु है 
मे, ज्ञान, संकल्प या यज्ञ । ऊन इन्द्र ही १०० यज्ञ कर पाया है, अन्य किसी के वह 
०० यज्ञ पूरे नहीं होने देता इन डर स हि कहीं यह मेरे समकक्ष हो जाय, ये सब पीछे 
वा ली गई कहानियां हैं जिनका वियरण वेद में नहीं मिलेगा । पौराणिक इंद्र की तरह 
ह वेदिक इंद्र भी शचोपति है, पर वेइ की शची कई सुराङ्गणा नहीं किन्तु शक्ति या कर्म- 
गता हे» । तो इन्द्र शचीपति है इसका अर्थ हुआ कि वह शक्ति का पनि है अथात्‌ शक्ति- 
ली या कर्मतरीर है । एमा प्रतीत होता है कि वेद से ही इन सत्र संकेतों को लेकर पुराण- 
रों ने उन्हें कथानक का रूप दे दिया हे । 


६, विष्णु विष्णु हैँ व्यापकता के देवता । वेवेष्टि व्य़ाप्रोति चराचरं जगदिति 
६णु०, सत्यार्थः, जो अपनी सत्ता से चराचर जगत्‌ में व्याप रहे हैं, वे परमेश्वर विष्णु हैं । 
गणु में जो वामन विषु ने विराट्‌ रूप धर कर अग्ने कदमों से त्रिलोकी को माप लिया 

वह कहानी भी विष्णु की व्यापकता को बताने वाली है और वह वेद से ही ली गई है । 
दें विष्णुवचक्रमे च्या विदध पदम्‌? वा यम्योरुषु त्रिपु विक्रमणषु अधिक्षियन्ति भुवनानि 
था? आदि वेद वाक्यां का यही अभिराय है कि इस परमेश्वर ने प्रथिवी, अन्तरिक्ष, द्यौ 
नॉ लोफों में अगने पेरों को रम्बा हुम्रा हे, अथात्‌ बह सवेठ्यापक हे । 


अस्तु, यहां नमूने के तोर पर हमने कुछ वेदिक देवों के स्वरूप का दिग्दशन 
गया है । इमी प्रकार अन्य देवों का स्वरूर भी निश्चय हो सरूता है । जसे परमश्रर 
यम्बकः इसलिये है क्योंकि उत्पत्ति, स्थिति, प्रलय, इन तीनों शक्तियों वाला है । बह “पशुपति? 
लिये है क्योंकि पशुओं की रक्षा करता हे । 'सद्र' उसका नाम इसलिये है क्योंकि बह 
न्यायियों को दण्ड देकर रुनाता है ( रोइयतीति रुद्रः) और सज्जनों क रोगों को या पाप 
प को दूर भगाता है ( रुन्‌ दुः्वं तद्‌ द्राबयतीति रुद्रः ) । 'विश्वकुमा” उसे इस लिये कहते हैं 
शकि वह विश्व की रचना करता हे । (त्वष्टा' बह इसलिये हे क्योंकि बढ़ई की तरह गढ 
ल कर पदार्था को रूर देता है । “ब्रहस्ति’ उसे इसलिए कहते हैं कि क्योंकि वह बड़ २ 


— oO 


६8 'तत्को ब्रृत्रः ? मेघ इति नेरक्राः? मिरु० २।१७ >< 'शचो = कम’ निघ० २.१ 
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लोों का स्वामी है भथवा वेद का पति है। (ब्ह्रतः लोकानां पतिः, अथवा बृहती वेदवाव 
तष्याः पतिः) । सोम है रममय परमेश्वर, जिसे उपनिपत्क्ार ने इस रूप में अनुभव किया है 
स्रो वे सः? । वेद के देत्रों का स्वरूप--निश्चय करते समय हमें एक बात यह ध्यान में 
रखनी चाहिए कि उम उम देव का वेद में केसा चणान हुआ है उसमें कुछ चणन तो सर्भ 
देवों के एक से हैं, और यह स्वाभाविक भी है क्‍योंकि सब एक ही परमेश्वर के नाम हैं, और 
कुछ वर्णन एसे हैं जो प्रत्येक देव की अपनी अपनी विशेषताएं हैँ । उन विशेषताओं के आधार 
पर हमें स्वरूप निश्चय करना चाहिए । 
स्त्रीलिंगी दवों का अभिप्राय 

पहले हम दिखा चुके हैँ कि पुल्लिंगी ढेचों की तरह वेद में अनेक स्प्रीलिगी देव भी 
झाये हैं । उनका अभिप्राय क्या होगा ? बात यह है कि परमश्रर जेसे हम सब का पिता हे 
बेसे ही माता भी है, “त्वं हिन पिता वसो त्रं माता शतक्रतो बभूविथ, ऋ? ८.६८.११ 

ऋग्वेद के प्रसद्ध वागाम्भृणी सूक्त ( १०.१ २४ ) में भी परमेश्वर के इसी मात्रूप 

को चित्रित किया गया है । यह अक्ले येर की ही अनुभूति नहीं है किन्तु त्सव माता च 
पिता त्वमेच?, “पितु मातु सहायक स्वामि रूखा, तुम ही इक नाथ हमारे हो” आदि शब्दों में 
लौकिक कवियों ने भी यही गाया है । इसलिये वेद के कड़ ख्ीलिंगी देवर ऐसे हैं. जो परमेश्वर 
के माठुरूप को बताने बाले हूँ। असे 'आदात' । अदिति जगत क दिव्य शक्तियों की माता 
हे, इसीलिय देव आदित्य ( अदिति के पुत्र ) कहाते हैं । अदिति का घात्वर्थ है अख- 
रडनीय, अविनाश्य, नित्य । “सरस्वती! . .ो हृदय में ज्ञान रस को प्ररि करने वाली माता 
हे । जैसे माता बच्च को अपने दूध रूपी म॑ का पान कराती हे, वेसे ही परमेश्वर माता 
बन कर मानव-जाति के शिशुओं को ज्ञान-'भ का पान कराना हे । 

इस के अशरिक कुछ खोलिगी , अताचे ऐसी हैं जी परमश्चरवाची नहीं हैं बल्कि 
किन्हीं प्राकृतिक शक्तियों या इश्चरीय ठ्य शक्तियों को सूचित करती हे । जेसे “उषा! था 
तो दिन के बाद आने वाली प्राक्ररिक रात * या अन्ञानान्यकार ती और तमोगुण की निशा 
हे । "श्रद्धा? भी कोइ विशेष देवी नहीं है, बल्कि वह आरितिक्य बुद्धि हे जिस लोक में भी श्रद्धा 
नाम से ही कहते हैं। 'उबशी? और 'गौरी' बद्युत्‌ हैँ। 'प्रथिती! भमि को ही कहा गया है, बह 
काई देवी नहीं है । इसी प्रकार अनुर्मा' राका, भिनीताली, कुहू. सरण्यू आदि के भी अपने 
अपने भ्रथ हैं जोकि निरुक्त आदि ग्रन्थों में स्पष्ट किए गए हूँ । 

अब ग्ह जारी है देवों ही पत्नशा का बात | अप्लि की पत्नी अग्नायी है, वरुगा की पन्नो 
वरुगानी है, इ-द्र की पत्नी इन्दागी हे, मुद्र !' पत्नी शैदसी है । जपन्थ सब देवों को भी अपन्गे-अपनी 
प्नियाँ हैं ऐल” वेर कहना ह, च हे वेद भ उस सत्र का पथ पाक जाम लाला हो। तो ये देव- 
पत्निराँ क्या हें? विचार करने से प्रत'न हो” है हि ये पक्षित इन उन देगें की क्रिया-शक्तियाँ हैं। 
जेसे अग्नि मे जो प्रकाश की शक्ति है वह ४ ग्नायी है; वरुण मे जो पाप-निवारण की शक्ति हैँ वही 


वरुणानो है। देव आपनो पत्नियों के साथ हमारे अन्दर आय इसका अभिप्राय यही है कि ये अपनी 
प्रपनी क्रियाभों के प्रवाइ के साथ हमारे हृदय में अवनरित हों; ऐसा न हो कि वे खालो हमारे अन्दर 
झाकर बेठ जाये भौर करं कुद न। अग्नि आये तो अपनी प्रकाश को क्रिया के साथ आये, और हम 
ज्ञान प्रकाश से जगमगा हठ; वरुण भाये नो अपनी पाप-निवाग्णा को क्रिया के साथ आये, और हम 
निष्पाप हो जायें; इन्द्र आये तो अपनो वीरता ओग विज्ञय-प्रदान की क्रिया के साथ आये, थौर हमारे 
न्द्र वोरभावों का संघार हो जाये तथा हम सब विज्ञ-बाधाओं पर विज्ञय पाते हुये आगे बढ़ते चलें । 
पत्नियाँ क्रियाशक्ति रूप हैं यह इससे भी स्पष्ट है कि इन्द्र की पल्लो जो इन्द्राणी है उसका नाम है 'शची?; 
झोर शची का अथ होता है क्रिया ( देखो निघ० २. १ )। तो इसका यह अभिप्राय हुआ कि इन्द्राणी 
शक्तिरूप हें बह कोई सचमुच की देत-स्त्र नहीं है। भोर जब एक देवी इस प्रह्नार से शक्तिरूप सिद्ध 
हो जाती है तो वसे ही अम्नायी, वरुणानी आदि अन्य देव-पल्ियाँ भी शक्तिरूप ही होनी चाहिये । 
देवों के अग, वाहन आदि का अभिप्राय 
यदि सब देव परमेश्वर के नाम हैं ओर परमेश्वर है निराकार, तो वेदऽणित देवों के अ्ंग- 

प्रत्यंगों का क्या अभिप्राय है ? वे ग्थ पर चढते हैं, इसका क्या अभिप्राय है? उनके अपने २ वाहन 
या सवारियाँ हैं यह कसे सम्भव है? भोर उनके पास अलग-अलग अपने २ शस्त्र हैं इससे क्या 
अभिप्रेन है? पहले अंगों को ह्वी लेते हैं । परमेश्वर के अंगों की कल्पना अआलङ्कारिक है । निस्‍्सन्देद पेसे 
न्त्र प्रस्तुत किये जा सकते हैं जिसमें मतभेर हो ही'नदीं सकता कि वहां अंगों का वर्णान आलङ्कारिक 
है। देखिये -- 

सहस्जशीर्षा पुरुपः सहस्जात्तः सदस्रपात्‌ | स भृमि विश्ववो वृत्वाऽत्यतिष्ठद्‌ दृशांगुलम्‌। ऋ०१०,६०.१ 

विश्ववश्वसुरुत विश्वतोमुखो विश्वतो बाहुरुत विश्वतस्पात्‌ । 

सं बाहुभ्यां घमति सं पतत्रर्धावाभूमो जनयन्‌ देव एकः ॥ ऋग्‌ १०,८. १.३ 

उस परमेश्वर के हज़ार सिर हैं, दज्ञार आंखें हैं, हज़'र पैर हैं ! यदि सिर भादि यहां वे वे अंग 

अभिप्रेत हों तब तो यह ईश्वर काना आ लंगड़ा हुआ । क्योंकि हज़ार सिर हैं तो प्रत्येक सिर में रो-दो 
आंखों के हिसाब से कुन्त दो हज़ार बांखें होन चाहिये, ओर इसी नियम से पेर भी दो इज़ार होने 
चाहिये । पर हैं ह्ञार हज़ार ही । तो मानना पड़ेगा कि यहां अंग आलङ्ारिक अथ ग्खते हें । अभिप्राय 
यह है कि परमेश्वर में सिर का सामथ्ये अर्थात ज्ञान अनन्त है, आंखों का सामथ्यं अर्थात्‌ दशनशक्ति 
अनन्त है और पेरों का सामथ्यं अर्थात्‌ चलने को शक्ति अनन्त है। दूसरे मन्त्र में कहा है कि जब वह 
परमेश्वर द्यावापृथिवो को बना र्हा होता है तक्ष चारों तरफ उसकी आंखें होतो हैँ, चारों तरफ मुख होते 
हैं, चारों तरफ भुनाय ओर चारों तरफ पर होते हैं । ऐसे पुरुप की कल्पना केसी अदूभुन मालूम ददोती 
हे! क्या यह स्पष्ट ही आलङ्कारिक वणन नहीं है ? कवि कहना यह चाहता है कि जेसे एक इंजीनियर 
को सब तरफ ध्यान रखना पड़ता है वसे हो विशाल ब्रज्माएड को रचना के समय परमेश्वर का ध्यान 
सब तरफ था, क्योंकि ज़रा भी ध्यान बटते ही न जाने कहां गड़बड़ी हो जाती । यदि इन मन्त्रों में अंगों 
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का बगोत आलड्कारिक है तो कोई कारण प्रतीत नहीं होता कि अन्य स्थलों में आलक्कारिक न हो । शौ 
देखिये, वेद्‌ उन शिज्ञाओं का वोन कर रहा है जिन पर सोम कूटा-पीसा जावा है । सोम को पोसने से 
शिलायें हरी-हरी हो गई हैं। पीसने से शब्द भो हो रहा है। कवि कल्पना करता है, “अभिक्रन्दन्ति 
हर्तिभिरासभिः । ऋग्‌ १० , ६४. २”, मानो ये शिलायें अपने हरे-6रे मुखों से किसी को बुना गही हें । 
जया आप इससे यह सममगे कि शिलाशों का सचमुच का मनुष्य के जसा कोई मुख्ब होता है ? वेर 
एक कविता है, कविता को भाषा मे ऐसा होता ही है । दो-एक लोकिक उदाहरण लोजिये--''भूकम्प 
आया, लाखों मनुष्य, बड़े-बड़े मकान, जंगल सब पृथ्वी की “गोद में” समा गये”, क्या प्रृथ्वी को 
सचमुच की कोई गोदी है ? गोदो का मतलब है अन्दर | “हे प्रथ्वी मातः! तू फट क्‍यों नहीं जाती, 
कया तेरा “हृदय” पत्थर का बना हुआ हे?” यहां जड़ प्रथ्वो का हृदय कल्पित कर लिया है । 
““इवालायुखो फट कर अपने “मुख से झग उगलने लगा”, मुख का अभिप्राय है अप्रभाग। "हे 
यज्ञग्ने ! तू अपने सुनहरे “मुगा” से घृत को आहुति का आस्वादन करता है”, अग्नि के सुनहरे सुम्ब 
हैं चमकलो हुई ज्वालायें। “आंधी आई, अपनी “बाहुओ” से सब कूड़ा-ककट समेट ले गई”, कया 
इस प्रयोग में किसी को यह शंका होती हैं कि आंधी कोई शरीरधारी है और उसके बाहुएँ हैं ? आशा 
है इतने से यह स्पष्ट हो गया होगा कि देवां के अंगों का वान वेद मे आलङ्कारक है। नहीं तो इसमे 
क्या युक्ति है कि बेद में ही, एक जसे कवितामय बगानों में, किन्हीं स्थलों में अंग आलङ्कारिक मान लिये 
ज्ञाये और दूसरी अगद यह आग्रद किया जाय कि नहीं, ये सचमुच के अंग हैं ! 

यही बात देवों के रथ, वाहन आदि के विषय में हे । नदी वेग से बहनी जा रही है, वेर का 
कवि उसका इस रूप में वणान करता है कि नदी आशुगामो रथ को जोते हुये हैं, “सुखं रथं युगजे 
सिन्घुरश्विनम्‌, ऋग्‌ १०-६५-६” । रथ का अवतरण कति ने वेग को दिखाने के लिये किया हे । अब 
या तो यह समझा जाय कि यहाँ पर भी यद आशय है कि नदो के पास कोई सचमुच का रथ है, ओर 
यह मानना उपहासास्पद होगा, नहीं तो फिर यह मानना चाहिये कि जसे यहाँ रथ वेग को दर्शाता 
है इसी प्रकार इन्द्रादि देवों के रथ भो उनको शीघ्रगामिता को बनाने के लिये हैं । “छे इन्द्र अपने 
रथ पर चढ़ कर तू हमारे पास आ” इसका यही अभिप्राय है कि तू वसो ही शीघ्रता क साथ इमारे 
पास भा जा जसे कोई रथ पर चढ़ कर जल्दो से आ पहुंचता है। - 


अब आते हैं देवों के वाइन पर | कोई व्यक्ति बहुत तेज़ी से चलने लगे तो कहते हैं, “यह 
देखो, यह देखो, वह घोड़े प‹ सवार द्वो गया” । तो इससे यह पता चला कि बस्तुतः घोड़ा आदि कोई 
सवारो न होने पर भी सीब्राति को बताने के लिये आलङ्कारिक भाषा में किसीं सवारी पर शारुहू होने 
का वणन हो सरता है । तो इसी प्रकार देवों के वाइन भी उनकी तीब्रगति को बताने के लिये हैं । यह 
धात भी देखने लायक है कि देवों के जो वाहन हैं उनका धात्वर्य भो बे अधिकतर तीव्रता अथ का ही 
झोतक है । इन्द्र के वाहन 'हुरी! हैं; 'इरन्तोति हन्य? जो सवाग को तेज़ी से ले जाय वे हरि कहलायेगे । 
आदित्य फे वाइन 'हृर्ति! हे; हरित कई भी यही अथ है । पूषा के वाहन "अजाः? हैं, इसका अप्राय 
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परह नहीं है कि पूषा बकरियों की सवारी करता है, अजाः? का अथ है शीघ्रता से चलने वाले ( देखो, 
नेरु- ४-२५ ), घातु है गत्यर्थक “अल? | तो पूषा “अजाश्व है इसका अभिप्राय यह हुआ कि पोषक 
गगमेश्चवर शोधगामो घोष्ठों पर सघार होकर चलता है अर्थात्‌ वह भो ऐसो शीघ्रता से गति कश्ता है जेखे 
कोई तेज़ धोड़े पर सवार होकर चले । अश्विनो के वाहन 'रासभ! हैं; रासभ का अथं यहां गधे नहीं है । 
रासभ! वेगवाची “सभ? के विपयेय से बना है, “रभसेन युको राभसः, राअस एव रासभः? । रभस 
का अथ वेग है, तो रामस का अथे हुआ वेगयुक्त, इसलिये उसके विपयय से बनने वाले रासभ का अथ 
भी वेगयुक्त हो हुआ। ऐसे अनेक शब्द संस्कृत मे मिलते हैं जो इस प्रकार विपयेय से बने हैं, जेसे 
तकु, सिकता । इस प्रकार 'अश्िनो? रासभों पर सवार होकर जये सका अन्ततः यहो अथ निकला कि 
चे वेग के साथ आयें । सविता के वाहन “श्यावाः? हैं, "श्यावा? भी गत्यथक "श्त? घातु से बना है, 
इसलिये इसका भथ भी गतिमान्‌ या तेज़ी से चलने वाले” ही होता है। बायु के वाहन हैं “नियुत? । 
'नियुत? स्पष्ट ही कोई प्राणी नहीं है, इसका अथ है सदा नियुक्त रहने वाले । सो वायु नियुत्वान है 
इसका अ्रथ हुआ कि वह सदा चलता ग्हता है। अन्य जो वाहन शेष रहे उनका नाम प्रायः रंग के 
झाधार पर है | अग्मि के वाहन 'रोदित? हें. इसका अभिप्राय है कि अग्नि मानो रोहित चणा की ज्वालाश्ों 
पर सवार होता है । आगन का अथ प+्मेश्चर लें तब भी यही भाव दोगा कि बह तेज की ज्वालां 
पर सवार होता है, अर्थात्‌ बड़ा तेजस्वी है । उषा के वाइन हैं 'अरुएथो गाव: अर्थात अरुणा रंग की 
किरणों; गावः का अथ यहाँ गो पशु नहीं है । बृहस्पति के वाहन हैं. “विश्वरूप? अर्थात्‌ नाना रूपों वाले । 
मरुतों के वाइन प्रषनयां हैं । मरुतों का अर्थ बीर योद्धा या सेनिक लतो पृषतो का अथ होगा 
थोयेसिक्त या हृष्ट-पृष्ट घोड्या । मरुतों का अथ प्राया लें नो पृषती है सेचनशक्कि या पुष्टि; प्राण प्रबती 
पर सवार होकर आते हैं इसका आशथ हुआ कि वे पोपयाशक्ति से युक्त होकर आते हे। प्रषती बना 
है (पु सेचने’ घातु से । 

देवों के आयुध ओर कवच भो आलङ्कारिक ही सममने चाहियें । आयुध से उनकी दण्ड 
देने की शक्ति सूचित की गई है। इन्द्र अपने वञ्र से वृत्र का वघ कर डालता है इसका अभिप्राय यही 
हें कि इन्द्र में नो दुष्टों को +ष्ट कर डालने को शक्ति है उससे वह ब्रत्र को विनष्ट कर देता हे। कबच 
सूचित करते हैं आत्म-रक्षा की शक्ति को । वरुण ने कवच पहना हुआ है इसका अभिप्राय है कि जेसे 
कवचधारी सुरक्षित होता है वेसे ही वर्गा सुरक्षित हे, उसकी कोई हिंसा नहीं कर सकता । लहां वरुण 
को कवचधारी “विश्रदू द्रर्पि हिग्णययम्‌” कद्दा गया है उसी सूक्त ( ऋग्‌ १-२५ ) में इससे अगले ही 
मन्त्र में उसके कवचधारी होने का अभिप्राय इन शब्दों में स्पष्ट कर दिया गया हे, “न यं दिप्सन्ति 
दिप्सवः” अर्थात्‌ बड़ २ दिंसक लोग भी जिसकी दिसा नहीं कर सकते | 

इस प्रकार हमने दैखा कि देवों के अंग; रथ, वाहन, आयुध, कबच सब शालङ्कारिक हैं । 
मनुष्य के लिये यही स्वाभाविक हे कि वह ऐसो हो भाषा में परमेश्वर के गुणों को प्रकाशित करे; 
क्योंकि वह अपने पेभाने के अनुसार देखता हे। उसे कहीं शीघ्र पहुंचना होता हे तो मोटर, रेलगाड़ी 
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हवाई जहाज, बाईसिकल, रथ (तांगा) या घोड़े की अपेक्षा होती है। इसी लिये परमेश्वर को शीघ्र- 
रामिता को बताने के लिये भी बढ़ रथ, घोड़े आदि बीच में ले आता है। छसे किसी को दण्ड देना य' 
मारना होता है तो साधन अपेक्षित होता है, इसलिये परमेश्वर को दए्डशक्ति या वधशक्ति को बतारे 
के लिये भी वंद उसके साथ वज श्रादि का सम्बन्ध जोड़ देता है। उसे शत्रु से रक्षित होने के लिये 
कच च की आवश्यकता होतो हे इसलिये परमेश्वर के सदा स्वयं रक्षित होने के गुण को बताने के लिये 
भी उसने यह कह दिया कि परमेश्वर कवच पहने हुये है। चाहे वेदों को मनुष्य ने ही बनाया है, पर 
नाये तो बे मनुष्य के लिये हो गये हैं न! इसलिये मनुष्य के लिये जली भाषा स्वाभाविक है वसी 
अषा उनमें रखो गई है । 
देवो की संख्याय गिनाने का अभिप्राय 

एक शंका यह अवशिष्ट रह जाली है कि यदि वेद को पक ईश्वर अभिप्रेत है तो फिर उसने 
देवों को संख्या में अनेक क्यों कहा है ? कहीं देवों को संख्या ३३ बताई गई हैं ओर कहीं इतनी 
अधिक कि वह तीन हज़ार हीन सो उनतालोस तक पहुच गई है। इससे तो स्पष्ट यही अभिप्राय 
निकलता प्रतीत होता है कि बेद बहुत से देवों या ईश्वरों को मानता है ओर यहाँ तक की उनकी 
निश्चित संख्या सक बताता है। इस शंका के निराकरण के लिये पहले यह जान लेना आवश्यक है 
कि वेद के देउता क्या हैं? और इस विषय पर हम विचार कर आये है। इसलिये उसके आधार पर 
इस शंका का उत्तर भी आसानो से दिया जा सकता हे! जेसे एक देव की अनेक नामों से स्तुति हो 
सकती है बसे ही उन अनेक नामों की संख्या भी बताई जा सकती है कि पे एक इश्वर के वाची नाम 
इसने हैं । ये संख्याय पक ईश्वर के भिन्न २ नामों की हैं न कि भिन्न रे इशवरों को। मन्त्रके अथ से 
भी यही निकलता प्रतीत होता है। “न्रोणि शताखि सहदस्मासयग्निं त्रिशच्च देवा नव चासपयेन'', 
शोन हज़ार तीन सो छउनतालीस देव भग्नि य्या परमेश्वर को पूजा कर रहे हैं अर्थात्‌ इतने नामों से 
उसकी पूजा हो रही हे। ओर फिर “ईश्वर एक है” इस विषयक पूर्वादूधूस अनेक प्रमाणं के बेद में 
होते हुए इसको संगति भो कसे लगेगी यदि इस संख्या को ईश्वर को अनेकता का द्योतक मानने की 
भूल इम कर बेठे । अथवा, दूसरा समाधान इसका यह हे कि देव का अथ है दिव्य शक्तियाँ, क्योंकि 
हम देल चुके हैं कि देव वेद मे अचेतन शक्तियों या पदाथौ या चेनन मनुष्य-देवों के लिये भी प्रयुक्त 
होता है। तब अधिप्राम यह होगा कि इतनी सारी शक्तियाँ परमेश्वर की पूजा कर रही हैं क्योंकि वे 
परमेश्वर की ही विभूति को बताने वाली हैं। ३३ की संख्या के लिये जो यह वान आता हे कि उनमें 
११ पृथिवी पर, ११ अन्तरित में और ११ द्यो मे हैं, इससे भी यही रुपष्ट हे कि ये ३३ प्राकृतिक शक्तियाँ 
हैं। थर प्राकृतिक शक्तियों के अनेक होने से ईश्वर के पक होने में कोई व्याघात नहीं आता । इस 
प्रकार हमने देखा कि देवों के विषय में बहुस्वबाचो संख्या या तो पर्मेश्‍्वरवाची नामों की अनेकता को 
बताती हे या यह बताती हे कि परमेश्वर आश्रित अन्य छोटो शक्तियाँ किसी दृष्टि से इतनी हो सकती 
हैं। भौर वर्गीकरण के हए मेद से ये संख्यायं भिन्न मिल्न हो सकती दें। किसो दृष्टि से इन्हें ३३ में 
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मी विभक्त कर सकते हैं ओर किसी दृष्टि से अधिक या कम में भो । इस प्रसंग में बृहदारण्यक उप- 
नेषदू का एक प्रकरण स्मरण आता हैं-- 

विदग्ध शाकल्य याज्ञवल्क्य से पुछता हे, हे याज्ञवल्क्य! देव कितने हैं? याज्ञवल्क्य ने 
उत्तर दिया तीन हज़ार तीन सौ छः।। फिर पूछा तो उसने उत्तर दिया तेतीस | फिर पूछा तो कहा 
छः, फिर तीन, फिर दो, फिर अध्यध और अन्त में वह एक पर पहुँच गया । इस प्रकार एक में दूसरे 
का अन्तर्भाव करने की दृष्टि के भेद से देवों की संख्या भिन्न >न्न कही जा सकती हे। सबका राजा 
एक है जो सबसे ऊपर है, इस दृष्टि से पक ही देव है। भोग्य ओर भोक्ता यह बिभाग करें तो दो दैव 
है । तीन लोकों का विभाग करें तो तीन देव हैँ लीन लोकों के अधिपति उनल्लोकों से अलग करके 
गिने तो छः हो जाते हैं । और अधिक विस्तार में कहे तो ८ वसु, ११ रुद्र, १२ आदित्य, १ इन्द्र ओर १ 
प्रजापति ये तेतीस देव कहे जा सकते हैं। ओर अधिक विस्तार में जायें तो सृष्टि मे अनेक देव हें 
जिसका प्रताक हे लीन हज़ार तीन सौ छ: की संख्या । तो इस प्रकार देवों की अनेक संख्या के वणन 
से एकेश्वरवाद में कोई अन्तर नहीं पड़ता । 


अनेक देवों की ५कता में पुराणों की साक्षी 
च्याइये, जगा पुराणों पर भी दृष्टि डाले । यद्यपि पुराणों में बहुन से देवी-देवों की भरमार है, 
पर वे भी इससे इन्कार नहीं करते कि सब देवता एक ही के भिन्न २ रूप हें । पुराणों के जो मुख्य देव हैं 
उनका समावेश त्रिमूर्ति में हो जाना है। स्वयम्भू, परमेष्ठी, पितामह आदि ब्रह्म के ह्वी नामान्तर हैं । 
नारायणा, कुष्ण, जनादन, वासुदेत, वामन, हरि आदि विष्णु में अन्तभूत हो जाते हैं। ज्यम्बक, रुद्र, 
शाम्भु, आदि महेश के ही रूपान्तर है। तो इस प्रकार पुराणों के प्रधान देव तोन ही रद्द जाते हैं जिन्हें 
स्वलन्त्र देव कहा जा सकता है--ब्रह्मा, विष्णु, महेश । पर नहीं, इन तीन देवों को भी वहाँ स्वतन्त्र दैव 
नहीं माना है, बल्कि बड़े स्पष्ट शब्दों में इनकी एकता प्रतिपादित को है । देखिये, 
» सृष्टिस्थित्यन्तकरयात्‌ ब्रह्मविष्णुशिवात्मिक्ाः । स संज्ञा यानि भगवानेक एव जनादेनः ॥ 
/ _ब्रा्वे सर नते चेत विष्गुत्वे पालि नित्यशः । संदर्ता एको देवस्त्रिधा मतः ॥” च्किपुरा शो, 
gi “भगवान एक ही हें पर सृष्टि, स्थित ओर अन्त इन तीन क्रियाओं को करने से इसके 
र्मा, विष्णु, शिव ये तीन नाम पढ़ गये हैं। ब्रह्मा रूप में सृष्टि को रचना करता है, विष्णु रूप में 
छगल का पालेन करना, रुद्र होकर जगत का संहार करता हे; इस प्रकार एक हो परमात्मा तोन रूपों 


मं कल्पित कग लिया गया है ।” 

इसी भाव को कालिका पुराण में इन शब्दों में कहा है 

सृष्टिस्थित्यन्तकर्णादेक एव महेश्वरः । ब्रह्मा विष्णु: शित्रश्चेति संज्ञामाप प्रथक्‌ पृथक्‌ || 

कूम पुराण मे विष्णु आर रुद्र में अभेद बताते हुए कहा ह—“'विष्णु जी अर महादेव 
जो एक हो हैं इसमें संशय नहीं हें । अज्ञान के वश होकर वेदनिए न होने के कारण जो विष्णु को 
पह देव जी से अलग मानते दै वे मनुष्य नरक में जाते हैं। ओर वेदानुतरतो रुद्र को तथा विष्णु को नो 
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एक समभते हैं वे मुक्ति के भागो होते हैं, 
सदेव देवो भगवान्‌ महादेत्रो न संशयः ॥ मन्यन्ते ये ज्ञगदूयोनि विभिन्नं विष्णुमीश्वराद्‌ । 
मोहादवेदप्टिह्दा ते यान्ति नग्कं नगा!॥ वेदानुवर्तिनं रुद्रं देवं नारायगां सथा। 
एकीभावेन पश्यन्ति मुक्तिभाजो भवन्ति ते ॥” 
आरो कहा है कि ''यद्यपि यह ठीक है कि विष्णु के भक्त उत्कृष्ट से उत्कृष्ट गति पाते हैं, पर 
इस परम गनि को वे नहीं प्राप्त करेंगे जो विष्णु से तो प्रेम कर्ते हैं किन्तु शिव के प्रति द्वेष रखते हैं । 
बिष्णु भगवान्‌ कहते हैं कि जो अनन्य-पाव से मुझे भजता है पर शिवजी की निन्दा करता है वह 
नरक में पड़ता हे । 
परात्‌ परतरं यान्ति नागारायगापरा जनाः | न ते तत्र गमिष्यन्ति ये द्विषन्ति महेश्ररम ।। 
यो मां (विष्णु) समाश्रयेन्नित्यमेकान्त भावमास्थितः । 
विनिन्दन्‌ देवमीशानं स॒ याति नरकायुतम्‌ । वृम० 
वाराइ पुराया मे भो इसी आशय के श्लोक मिलते हैं | वहां शिवजो कहते हैं-- 
यो विष्एगुः स स्वयं ब्रह्मा यो ब्रह्मा सोऽदमेत्र च । वेइत्रयेऽपि यज्ञेऽम्मिन्‌ परिडतेष्वेष निश्चयः ॥ 
यो भेद कुरुतेऽस्माकं त्रयाणां द्विजसत्तम । स पापकारी दुष्टास्मा दुगति समवाप्नुयात्‌ ॥ 
अर्थात्‌ “जो विष्णु है वही ब्रह्मा है ओग जो ब्रह्मा है वही में ( शिव) हूँ। ''वेदत्रयी” 
का तथा पण्डितों का यहो निश्चय है । जो हम तीनों में भेद करता है वह पापी, दुष्टात्मा दुर्गति को पाता 
हे” । देखिये. भिन्न भिन्न देवों में भेद करने वालों के किये वैसे कठोर शब्दों का प्रयोग किया गया है 
अर यह कहा गया है कि यह भेद करना वेदेविरुद्ध है। इस सम्बन्ध में कालिदासादि महाकवियों की 
“एकेव मूतितिभिदे त्रिधा सा” आदि साक्षियां भी दी ज्ञा सकती है, पर उन्‍हें हम छोड़ते हैं । 
उपसहार 
इस प्रकार भिन्न-भिन्न पहलु भो पर विचार करने ओर वेद वनों की पूर्वापर संगति को देखने 
के पञ्चात्‌ हम इस परिगाम पर पहुँचते हैं कि वेद निःसन्देई एकेश्वर्वादी हो है। जिसने वेद के सब 
पहलुओ्रों को भोग आगे-पीछ के सव प्रकार के वगानों को नहीं देखा है उसे तो अवश्य यह सन्देह होगा 
कि शायद वेद वहन से देवताओं पर विश्वास लाने को कहता है। पर जब हम वेद का सर्वाग रूप में 
अध्ययन करते हैं तब यह स्पष्ट हो जाता है कि वेदन्गित अगिन, इन्द्र, सोम, आदि देव एक ही ईश्वर 
के अनेक नाम हैं। ओर जब वे ईश्वर भिन्न पदार्था के बोघक होते हैं तत्र भी वे प्रथक म्वतन्त्र देव नहीं 
होते, बल्क ऐक चक्रवर्ती के नोचे काब कनने वाली नदाधित शक्तियां ही होते हैं । इसलिये तब भो वेद 
का एकेश्टरवाद वेसा ही बना रहता है। तो वेद को प्रमाणा मानना, ओर फिर भी अनेकेश्वरवादो रा 
बहुदेवतावादी होना ये परस्पर विरोधो तें हैं। वेद को प्रत्येक हिन्दू-समाज एक पवित्र पुस्तक आर 
भ्रन्तिम प्रमाण स्वीकार करता है। इसलिये उन लोगों को जो अन्ध विश्वास में पड़ कर जड-चेतन 
नाना देवी-देवताओं की पूजा के चक्र में पड़े हुये हैं क्रियात्मक रूप में वेद के इस एकेश्वग्चाद को 
अपनाना चाहिये । भोर वेद का यह एकेश्वरवाद अधिकाधिक प्रकाश में लाया जाना चाहिये, क्योंकि 
इसे बिना समझ वेद के भथ भो यथाथ रूप में नहीं समझ जा सकते | 
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ऋषि दयानन्द तथा प्रो" मैक्समूलर 


[ले--श्रीमती ओमचती जी एम. ए.; एम. ओ. एल., शारी कृष्णनगर] 


लिखित मपि ललाटे प्रोज्भितुं कः समर्थ: । ‘करम गति टारे नाहि टरी? 


| सुनते आये हैं कि पुरातन काल में भगवान कुष्ण के जन्म समय आकाशबाणी हुई 
थी कि दुष्टों के दमन के हेतु श्रीकृष्ण ने अवतार लिया है । राजकुमार सिद्धार्थ के लक्षणों 
को देख कर ज्योतिर्तिदाभासों ने उनके विपय में बड़ी २ भविष्य वाणियां की थीं शिहु इस 
कलिकाल की श्वी सदी के प्रथम पक्ष में ऐसा प्रतीत होता है फि कदाचित विधिको भी 
| भास नहीं था कि भारत के सुदूरवर्ती काठियावाड़ गुजरात के मोर्ची नामक राज्य के अंतर्गत 
टंकारा नामक एक ग्रामटिका में शेव धमावलम्वी उदीच्य ब्राह्मण कुछ में १८२४ ई० में 
बालक मूलशंकर रूपी एक अरुण बाल-रवि प्रादुभूत हो रहा है । जिसकी वेदिक विज्ञान 
रूपी तरुण देदीप्यमान रश्मियां अविद्या रूपी तम को छिन्न भिन्न कर अपने प्रबल विद्या 
प्रताप से केबल प्राची दिग को ही नही; अपितु दिग्दिगन्तरों को भी प्रकाशित कर देंगी । 

कौन जानता था कि पौराणिक कल्पित कथा के अनुसार सतयुग में सिंहावतार ने 
जैसे हिरण्यकश्यप राक्षस को मार गिराया था कलियुग में यह त्रक्मचारी मूलशंकर ( महादेव के 
वरदान से) ऋषि दयानन्द बन कर मूर्ति पूजा रूपी दानव का नाश कर देगा । 

कल्पनातीत था कि त्रेता युग में बनवासी भगवान राम द्वारा राक्षस रावण के 
विध्वंस के समान यह वास्तविक तथ्य की खोज में जंगल २ की खाक छानने वाला यह लंगोट- 
बन्द वेद पुजारी (तरुण) वाल संन्यासी निर्भीझ दयानन्द पाखंड खंडिनी पताका हाथ में लेऋर 
विश्व के मतमतान्तर रूपी राक्षसों की पोल खोल कर परास्त कर देगा । 

किसी को स्वप्न में भी अनुमान न था कि द्वापर में आनन्द कन्द भगवान श्रीकृष्ण 
ने कंख राक्तस का नाश कर, जिस प्रकार पीड़ित प्रजा का आतेनाव श्रवण कर, उनको उबारा 
था उसरी भांति पतितोद्धारक दयानरद अपनी अपरिमित दया का विस्तार कर यावनी, इसाई, 
प्रश्ति सम्बताओं के मायावी जाल से भारतियों को सचेत कर वेद बंशी की तान सुनाकर 
श्रीकृष्ण की भांति जगत को मोह लेगा । उसी प्रकार (back to the ४०१४४) 'वदोक्त माग 
पर चलो” अपने उघ अलबेले राग को अलाप कर ऋषि ने समग्र संसार को चकित और मंत्र 
मुग्ध की न्याइ (87०!| ७०य॥ते) मोहद लिया | गीता का उपदेश देकर महाराज कृष्ण ने जिक् 
प्रकार अजन को कतेव्यपथ प्रदर्शित किया था, ऋषि दयानन्द्‌ ने गेहूं में घुन की भांति तथा 
क्षय रोग के कीटाखुओं सरे जज्ेरित शरीर की न्याई पाश्चात्य संस्कृत रूफ कीटाणु से आक्रांत 
अभागे भारत को, स्वराज्य ओर स्वदेश के संदेश रूपी इन्जेकशन देकर परतन्त्रता की 
शङ्कलाओं में जकड़े हुए विदेशियों से पादाक्रान्त, अविद्या की निद्रा में प्रखर इस भाग्यहीन 
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न रा रा DONO. e RAs: 
धन-धान्य समृद्धि हीन, प्राचीन बैभव विहीन मद्धीन हृत भारतवर्ष देश को सत्यार्थप्रकाश 
रूपी (3९७०० £!) मागदशक दीपक दिखाषेगा | 

किसे ज्ञात था कि यवन मत प्रवर्तक पैगम्बर साहब की न्याई यह तपस्वी, निःस्वार्थी 
परोपकारी दयानन्द जाति बन्धन तथा छूश्रा छूत की चांडालिनी प्रजा से ओत प्रोत खड २ 
हुए भारत को पुनः 'आ्रात्मवत्‌ अर्चभूतेषु' तथा 'संगच्छध्तं संवदष्वः के पाठ सुनाकर पुनः 
वेदिक विश्व प्रेम तथा मातृत्व का उपदेश कर करोड़ों देवी देवताओं के पुजारी भारतीयों को 
पुनः एकेश्वरवादी बनात्रेगा । 

किसी ने जाना कि सांसारिक दुःख ददे का निरीक्ष्य कर जिस प्रकार राजकुमार 
सिद्धार्थ संपार विरक्त हो गये थे बालक मृलशंकर भी भगिनी और चाचा की मृत्यु से रत- 
म्मित हो मृत्यु तथा जरा के कष्टों से बचने के उपाय ढूँढने के लिए महात्मा बुद्ध के गृह- 
परित्याग की न्याइ ऋषि दयानन्द बन कर सत्य की खोज में आजीवन रत रहेगा । 

कोन सोचता था कि यह बालक मूलशंकर भविष्य में दयानन्द नाम से विख्यात 
होकर महात्मा येसू सीह की भांति मनुष्य मात्र को बन्धनों से मुक्त करेगा । 

पुराणों में अलंकारिक गाथा हे कि देवदानर्वों ने ममुद्र मंथन कर अमृत प्राप्त किया 
था किन्तु अवोची न युग में हम प्रत्यक्ष देखते हैं कि क्रांतिकारी दयानन्द ने दुःसह प्रयज्ल कर 
अपनी अनुपम विद्वत्ता, अद्वितीय निर्मी हता, अलौकिक योगविद्या तथा ज्ञानबल की मधानी 
मथानी से प्राचीन बदिक साहिय का आलोडन कर विश्व की बविभूतियों का सार विशुद्ध 
वेदिक घम रूपी असूत प्राप्त कर, मृत प्राय अस्थि पिंजर ग्पत्रावशेष दीन, हीन, जीण, क्षीण, 
जराक्रांत आय जाति पर छिड़कू कर ( सिंचन कर ) उमको पुन: सजम कर दिया । षथ प्रदशक 
मृत्युञ्जय दयानन्इ ने बता दिया कि वेदिक धर्म ही आय जाति का प्राचीन तम आदिम 
कालीन घम है । आर केबल विशुद्ध वेदिक ज्ञान ही मनुष्य मात्र के लिए कल्याण का 
साधन है । 

उन्हों ने बताया कि वेदन्नान जगन्नियन्ता जगदीश्वर की पवित्र ब'णी है, प्राणीमात्र 
के हितार्थ यह ज्ञान कल्प २ के आदि में विश्वविधाता की महिमा से आविभूंत होता रहा 
रहेगा (ऋतञ्च सतञ्चा भीद्वात्तपसोऽध्यजायता) इसी से इस ज्ञान को प्रवाह रूप से 
नित्य कहते हैं । 

ऋषि दय्रानन्द के आविभाव काल में देश अविद्या की निद्रा में सोरहाथा। 
इतना अशिक्तित था कि भाग्तीयों को वेदों का कवल नाम मात्र से ही परिचय था वास्तविक 
वेरोक्त शिक्षा क्या है इसे कोई मी न जानता था। इमका प्रत्यक्ष उदाहरण सुनिए “राबटे डि 
नोबली नामक पुचुगौज पादरी ने एक मन गढंत चेद पाश्चात्व सभ्यता क प्रचार करने के लिए 
बना लिया अपनी प्राचीन वैदिक विद्या और सभ्यता से अनभिज्ञ भारतीय जनता घड़ाघड़ ईसाई 
बनने लगी प्रतीत होता था कि ईसाई सभ्यता वेदिक सभ्यता को निगल जायगी किन्तु 
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तेजस्विन: सुख मसूनपि संत्यजन्ति, सत्यत्रत व्यमनिनो न पुनः प्रतिज्ञाम्‌ । 

वन २ की, जंगल २ राख छान कर सत्यविद्या को खोजकर सत्यव्रती दयानन्द ने 
बिरजानन्द जैसे शुरु को पाकर उनके सन्धुख वेदिक ज्ञान फेलाने तथा अविद्या को निमूल करने 
की दृढ़ प्रतिज्ञा कर ली । जिस पर वे पत्थर की चट्टान को तरह अटल रहे । सन्त तुलसीदास 
जी के वनों में “रघुकुन रीति सदा चलि आई, प्राण जाहि पर वचन न जाई।” 
अन्त तक निबाहा । 

इसी उन्नीसवीं शती के प्रारम्भ में योरप में ऋषि के समकालीन एक महानुभाव प्रो० 
सेक्समूलर वेद्क-साहित्य क्षेत्र में अवतीण हो चुके थे। इन्होंने संस्कृत भाषा तथा बैदिक- 
के विषय में वहां एक युगान्तर परित्रार्तत कर दिया था। वेदों के प्रति इनकी अगाच श्रद्धा थी । 

न्होन युबावस्था में पदापण करते ह्वी भारतीय संस्कृति तथा शिक्षा-विपयकु साहित्य लिखना 

प्रारम्भ कर दिया था किन्तु वेदाथे के विषय में प्रायशः उनके बही विचार थे जो उनके पूवेबर्ती 
( स्क्रालरों ) जिज्ञाधुओं के थे उदाइृरणरूप कुछ सिद्धांत देखिए--- 

१. वेद्‌ १२०० 5, 0 वप से अधिक प्राचीन नहीं । 

२. वेद इतिहास हैं, देवी देवताओं की पूजा से भरे पड़े हैं । 

३. वेदों में मांस भक्षण तथा यज्ञों में पशुबलि विधान है । 

४. वेदिक ऋषि ही वेद के निर्माता हैं, द्रष्टा नहीं । 

४. वेद में कोई विशेष दाशनिक विचार नहीं हैं । 

६. वेद भिन्न २ समय पर भिन्न २ देश में इकट्ठा किये गये । 

अन्य योरोपियन स्कालरों की भांति वेद की शिक्षा के विषय में प्रो० मेक्समूलर के 
विचार भी अस्त-व्यस्त प्रतीत होते हैं, एक स्यान पर वेद विपयक उनकी कुछ धारणा है दूमरे 
स्थान पर उसी विषय पर वे भिन्न मत प्रगट करते। जैसे अपनी पुस्तक [Iistory of Ancient 
Sanskrit literature २४ प्र पर वे लिखते हैं-- 

“Inthe songs of the Rig-Veda we find but hittle of Philosphy, 
but we do Occasionally meet with wars of Kings, with rivalrios of minis- 
ters with......inprections, 

अथात्‌ वेदों में वेश्ञानिक बाते तो बहुत कम हैं अपितु यत्र तत्र राजाओं के लड़ाई- 
झगड़ दी दृष्टिगोचर होते हैँ । परन्तु इसके विरुद्ध उसी पुस्तक के प्रष्ठ ३१ पर वे लिखते हैं-- 

“The Jindus were a nation of Philosophers. ................. 

अथात्‌ हिन्दू एक दाशनिक-जाति थी । हम पूँछते हें कि यदि वेदों में दशन ही नहीं 
है तो वेदिक व प्राचीन कालिक भारतियों में' दशन कहां से आया क्योंकि हमारी प्राचीन 
वेदिक सभ्यता की आधार शिला तो वेद ह्वी है। ७८-७६ प्रष्ठ पर वे विस्तार पूवे क लिखते हैं कि 
प्राचीन ब्राह्मणां ने (द्विन्दुओं ने) किस प्रकार विज्ञान व दन का' विस्तार कियाओर षेद को' अपने ' 
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विज्ञान और दशन का आधार माना । उनके मतानुसार बौद्ध लोग मी वेदों के इपलिये चिरुद्ध 
हुवे कि त्राण लोग अपने बिज्ञान और दशन का आधार वेद को मानकर बुद्ध धम पर आक्षप 
करते थे इस कारण बोड़ों ने पहिले वेदों पर प्रहार किया । 

वेदों के प्रति प्रो० मेक्ममूलर की अगाध श्रद्धा होते हुवे मी, उनकी उत्पत्ति तथा 
रचना के विषय में वे पाश्चात्य विद्वानों के मत से अपना दृष्टिकोण तनिक भी परिवर्तित न कर 
सके । उसी पुस्तक के ६१-६२ पृष्ठ पर वे लिखते हैं कि वेद उन ऋषियों की कृति हे जिनका नाम 
उनके साथ दिया गया है। अथोत्‌ ऋषि वेद के द्रष्टा नहीं अपितु, कता हैं । स्म्ृतियों में भी उन्हीं 
घहुत से ऋषियों का वणन आता है जो वेद के कता हैं। साथ ही उनके विचार में यह भी 
आ गबा हे कि ब्राह्मणों ने तथा प्राचीन हिन्दुओं ने जान-वूझरर वेद को ईश्वरीय ज्ञान सिद्ध 
किया है जिससे कि ईश्वर के नाम पर अपने विचारों का भली-भांति प्रचार किया जा सके । 

वेदों को यत्र तत्र विज्ञान और दशेन की पुस्तक मानते हुवे भी प्रो० भेक्ममूत्तर वेद का 
सुख्य विषय इतिहास ही मानते हैं रछ ६३ पर बे लिखते हैँ कि-- 

The Veda has a twofold interest it belougs to the ॥ [istory of tho 
world and to the history of India. In the history of the world the Veda 
fills a gap which no literary work in any other language could fill.’ 

भाव यृ हे रि न केवल भारतवष के ही इतिहास में, अपितु समस्त संसार में वेद 
एक ऐसे रिक स्थान की पूर्ति करते हें, जो भूमण्डल की किसी भी भाषा की कोई पुस्तक नहीं 
कर खकती । अन्ध श्रद्धा से युक्त उनकी इस उक्ति ने वेदिक सभ्यता पर भारी प्रह्वार किया । इस 
विश्वास के अनुसार उन्होंने वेदों में, प्रायः बह सारे ऐतिहासिक मान लिये जिनका सायण 
ने अपने भाष्य में उल्लेख किया है । 

सरायणाचाय्ये के सदृश वेदों में पशुबलि दिखाने के लिए मेक्समूलर साहब ने उक्त 
पुस्तक के ५५३ प्रष्ठ पर ऋग्वेद मण्डल प्रथम सूक्त १६२ का अनुवाद करते हुवे सारे सूक्त को 
यज्ञां में पशुबलि परक ही लगाया हे उदाहरणाथ उक्त सूक का ११ वां मन्त्र देखिये वे 
झथ करते हें । 

‘The Gvice that flows from thy roasted birds on the spite after 


thon hart been filled may it not run on the earth or the grass; may it be, 
Given to the gods who deservet” 


किन्तु ऋषि की अथ धारा निताम्त भिन्न है वे लिखते “निरन्तर चलायमान हुयी 
तुम्हारी क्रोधामि से तपाये हुवे हाथ जो शख्ज शूल के समान पीड़ा कारक शत्रु के सन्मुख चलाया 
जाता है बह भूमि में न गिरे वा लगे ओर बह घासादि में मत आश्रित दो किन्तु शत्रुओं को 
दी मारने वाला हो ।” 

विज्ञ पाठक स्वयं ही अनुमान कर सकते हें कि आकाश पाताल का अथ भेद है । 
यह समुद्र में बिन्दुमात्र है । 
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करने को तो प्रो० मक्समूलर अनुवाद कर गय परन्तु अपने अनुवाद से उन्हें स्वयं 
सन्तोष न हुवा उन्हें इस वात का अनुभव हो गया कि वे इस सूक्त का अथ ठीक नहीं सम 


सके अतः वे अपनी कमजोरी को इस भांति गोपन करते है Put this is not... ... ser «** ०** 
?०!0०0 आश्चय यह है कि वे उचित अथ न समझ सके किन्तु उपालम्भ वेद को दे दिया कि 


वेद्‌ के एसे भी स्थल हैं जोकि स्पष्ट और साथक नहीं प्रतीत होते ।- 

अन्य पाश्चात्य विद्वानों की भांति प्रो० मेक्ममूलर ने वेदों को मनुष्य कृत तो माना ही 
है किन्तु वेद को भिन्न २ समय की उपज भी माना है । उनके विचार में चारों वेदों में विषय, 
देशकाल और सभ्यता का भेद स्पष्टतया प्रतिभासित हो रहा है जेमाकि वे मानते हैं कि ऋग्वेद 
का सम्बन्ध पंजाब से है, उसका निमाण आर्य्या ने उस समय किया जबकि वे पंजाब की सीमा 


से बाहर नहीं गये थे । 


इसी प्रकार वे लिखते हैं कि ऋग्वेद सब से प्राचीनतम है और इसमें उन आर्या 
का वणन है जिनका अधिक समय लड़ने-भिड़ने और शत्रुओं की मारकाट में बीतता था। 
अथात ऋग्वद की सभ्यता एक लड़ाका-जाति की सभ्यता है। यजुर्वेद का निमोण ऋक के 
पश्चात्‌ हुबा उस समय आय लोग गंगा और यमुना के मध्यवर्ती भाग में फेल गये थे। अन्य 
योरोपियन आचार्यो की न्याई ये भी यजुर्वेद में आया की उस सभ्यता वणन मानते हैं ज्वकि 
व प्रायः शत्रुओं से निश्चिन्त होकर अपने कमकाएड प्रधान जीवन में रत थे । पाश्चात्य विद्वानों 
की दृष्टि में सामवेद का कोई महत्व ही नहीं। अथववेद की रचनायें बहुत पीछे की मानते हैं 
इसकी भाषा और विषय दोनों ही उन्हं नवीन प्रतीत होते हैं इस प्रकार प्रो० मक्स के मत में 
चारों वेदों का निमाण भिन्न २ समय में, भिन्न लखों द्वारा, भिन्न परिस्थितियों में हुवा । 


दूसरे पक्ष में आय-जनता ही क्या, प्रत्येक भारतीय चाहे काई मतावलम्बी हो सब 
को स्पष्टतया ज्ञात हे कि ऋषि दयानन्द के सिद्धान्त वेद क विषय में अटल, निश्चित और 
स्पष्ट थे । उनके ऊपर किसी तत्कालीन आचाय का प्रभाव नहीं पड़ा । 
सत्य तो यह है कि ऋषि का माँ तष्क इतना स्पष्ट था कि वहां किसी व्यामोह को लेश 
मात्र मी स्थान नही । सायगा ने मीमांसा कके प्रभाव से भूमिका में सिद्ध कर दिया कि वेदों में 
इतिहास नहीं किन्तु पौराणिक प्रभाव से अथ करते समय इतिहास लिखते चले गये । ऐसी 
अस्त व्यस्त बातें ऋषि कृति ग्रन्थों में नहीं हैं । तथाच मकशमूलर कहीं वेदों को विज्ञान प्रधान, 
कहीं इतिहास प्रधान, कहीं आख्यान प्रधान तो कहीं कम काण्ड प्रधान मानता है किन्तु ऋषि ने 
इसके विपरीत वेदों के यथार्थ स्वरूप का निरूपण किया हे । वे वेदों को अपौरुषेय और अनादि 
काल से मानते हैं उनके मत .में वेद ईश्वरीय ज्ञान है जो कि मनुष्य मात्र के हिताथ हे चाद्दे 
वह किसी देशव जातिका हो । 
ऋषि वेदों में किसी भी प्रकार का इतिहास नहीं मानते। उनके भू की प्रक्रिया 
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यौगिक है। उनके विचार में वेदों में जो नाम आये हैं वे व्यक्ति विशेपों के नहीं अपितु 
सामान्य पदार्थो के हें । 

झाय जाति पर बहुत दिनों से कलंक का टीका लगाया जा रहा था कि वे बहुदेवता 
चादी हैं और कहा जाता था कि वेदों की यही शिक्षा है परन्तु ऋषि ने संदिग्धाथ व्यक्त कर कें 
संघार में आय जाति के मस्तक को उन्नत कर वेदों के गौरव को विश्व में पुनरुज्जीवित कर 
दिया। उन्होंने सिहनाद करके घोपणा करदी कि बेद में मांस भक्षण, और यज्ञों में नरबलि 
पशु बलि सब कपोल कल्पना है। जिन मन्त्रों द्वारा उपरोक्त दोषारोपण होते थे और आय 
जाति हिंसक तथा कूर सिद्ध की जाती थी, आये संस्कृति के पुरस्कतो ऋषि ने उन्हीं मन्त्रों के 
यथाथ अर्थ करके वेदिक शिक्षा का गौरव स्थापित कर दिया । 

आय जनता विज्ञ है कि यद्यपि ऋषि दयानन्द से प्रो मेकधमूलर का साक्षात्कार 
नहीं हुआ तथापि ऋषि उनके सिद्धान्तो से भली-भांति परिचित थे। उन्होंने स्थान २ पर 
अपनी पुस्तक ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका तथा ऋग्वेद भाष्य में इसका दिग्दरान कराया है ओर 
उनकी अ्रमात्मक उक्तियों का खण्डन भी कर दिया हे । 

जेसे ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका के उपासना विपय में “युज्जन्ति ब्रप्नपरूप॑ चरन्तः" `` `` 
दिवि । ऋ० अ० १।अ०१।ब०११।म्‌०१। की व्याख्या करते हुये ऋषि तीन प्रकार के अथ 
करते हैं और लिखते हें । “परमेश्वरात्‌ महान्‌ कश्चिदपि पदार्था नास्त्येबातः प्रथमऽ् या +- 


नीयम्‌'`' `` ` 'एब्रं सति भहमोक्षमूलेरऋग्वेदस्येङ्गलेशडभाषाय व्याख्याने थदस्य पशोरर्थे 
. * के ए ७ ड € 
अहणं कृतं तदूश्रान्ति मूलमवास्ति ।' ` "` ` ` ` 'प्रमाणाहूनाम्तीति । इस प्रकार के सेकड़ों निदशन 


प्रस्तुत किये जा सकते हैं । 


यद्यपि साधारण जनता को यह भ्रम होता कि मेक्षमूलर ऋषि सिद्धान्ता से सदा 
छपरिचित रहे तथा वेदिक संस्कृति के विपय में उनका विचार परिबतन जिसका दिग्दशन 
उनकी “nia what can i! (००? से होता है--क्रमशः उनके अपने मस्तिष्क विकारों 
का फलस्वरूप था । किन्तु यह उक्ति नितान्त अम मूलक है। ऋषि दयानन्द की कीत कौमुदी 
पश्चिम में उनके जीवन काल में ही यथ प्रसरित थी। जिसका वणन श्री झमरिकन एन्ड्रो- 
ज्ञन्सनडेविस तथा फ्रेंच श्री जकोलियट ने किया । 


सुतरां यद्व कल्पनातीत है कि ऋषि जेसे क्रान्तिकारी योगी से प्रो० मक्षमूलर परिचित 
नहीं । इन्होंने अपनी उपरोक्त पुस्तक में ८४ सफ पर (we may dovide the...... followimg 
।) वाक्य में ऋषि दयानन्द तथा ऋग्वेद भाष्य भूमिका दोनों का उल्लख किया है इसके अतिरिक्त 
अन्य घ्रमाणों से विवश होकर मानना पड़ता है कि प्रो० मैक्षसमूलर ऋषि सिद्धान्तों से उनके 
जीवन काल में ही भली-भांति परिचित थे और उनकी इक्क पुस्तक में बिचार परिबतन होना 
ऋषि सिद्धान्ता का ही प्रभाव है । 
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चाहे वह इसको खुले शब्दों में स्वीकार कहीं पर भी नहीं करते। किन्तु ऋषि 
के प्रति नकी श्रद्धा थी यह उनके ऋषि के निवाण पर लिखी हुई श्रद्धांजलि से स्पष्ट 
प्रतीत होता है । 

१. कई वर्षा तक ऋषि का सम्बन्ध थियोसाफ्रिकल सोसायटी से रहा था उस समय 
उसने योरप तथा अमरिका में ऋषि सिद्धान्तों का प्रचार किया था। जिससे जो जन वेदिक 
सभ्यता तथा संस्कृत साहित्य से अनभिज्ञ थे वे भी ऋषि के विषय में बहुत कुछ जान गये थे 
तो प्रो० मोक्ष से अनभिज्ञ रह सक्त थे । 

२. लण्डन में आय्य समाज स्थापित हुआ था वहा के आय समाजियों ने प्रो० मैक्षमूलर 
को निमन्त्रित किया था। वे विवशता से उपस्थित न हो सकें किन्तु अपने सहयोग तथा आश्वासन 
का पत्रद्वारा १४ अक्तूबर १८८७ में प्रदशन किया था और समाज की सफलता की क्रामना 
की थी | आर्यसमाज से परिचय होना और ऋषि सिद्धान्तो से अपरिचित होना दोनों विरुद्ध 
बातें केसे हो सकती । 

३. भारत में आये समाज और सनातन धम में कई बार शास्त्रार्थ हुवे उनमें एक दो 
बार मध्यस्थ बनने के लिये प्रो० मेक्षमूलर बुलाये गये यद्यपि आ नहीं सके | किन्तु अपनी 
सम्मति उन्होने उस विषय पर पत्र द्वारा भजी । 

किन्तु प्रो० मेक्षमूलर ने स्वीकार कहीं पर नहीं किया कि ऋषि सिद्धान्तो ने उनका 
पिचार परिवतेन करने में सहायता दी । केसे करते साहित्य चेत्र में ऐसे उदार महानुभाव 
विरले ही होते हें जो दूसरे के उत्कष को सहन करें । 

देखिये कालिदास जी- ने अपनी पुस्तकों में अपने प्रति स्पर्धी अश्वघोष का नाम 
भी नहीं लिया । 

आधुनिक युग में मिस मेयो ने भारत में अप्रण कर “0९7 [0072” लिखी और 
जो भारत के सुधार के हेतु बिचार प्रगट किये प्रायः वे आय समाज ने पूवे ही प्रारम्भ किये 
थे । तथापि उसने उल्लेख नहीं किया जिससे संधार दशन का सेहरा उसके मत्थे पर बंधा रहे । 
भारत में घूमना और आये समाज से अपरिमित होना कैसे हो सकता है। इसी स्पर्था के भाव 
से प्रो: मेच्त दयानन्द का प्रभाव स्वीकार करने में संकोच करते रहे परन्तु उनके प्राथमिक तथा 
ानुसंगिक विचारों के अनुशीलन से ज्ञात होता हे कि वे वेदिक साहित्य के अध्ययन में 
दयानन्द के ऋणी अवश्य हैं । 

भारतीय संस्कृत वेदिक सभ्यता के प्रति 
प्रो० मंक्सभूलर की श्रद्धा की पराकाप्ठा के किंचित उद्धरण उनको "India andwhat it 


can teach ७३” से यहां दिये जाते हैं । 
अपनी उक्त पुस्तक के धे प्रष्ठ पर वे लिखते हैं संस्कृत भाषा के प्रति अपना अगाध प्रेम 


प्रदशन इस प्रकाग करते ह that Sanskrit Jiterature, if studied only Ina 
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right spirit, is full of human interests, full of lessons which even Gree 
could never teach us, a subject worth to occupy the leisure, and mo 
than the leisure, of every Indian Civil servant” 

इसी प्रकार आगो चल कर भागत के विषय में लिखते हैं ईठे पृष्ठ पर“! I wore 
look over the whole world to find out the country most richly endow 
with all the wealth, power and beauty that naturc can bestowe in son 
parts a very paradise on earth TJ should point to India. Jf I wero ask 
under what sky the human mind has most fully developed some of 
choicest gifts, has most deeply pondered on the greatest problems 
hfe, and bas found solutions of some of them which well deserve ६ 
attention even of those who have studied Plato and Kant—T should poi 
to India, AndifT were to ask myself from what literature we, here 
Kurope, we who have been nurtured almost exclusively on the thougl 
of Greeks & Romans, and of one Semitic race, the Jewish, may dri 
that corrective which is most wanted in order to make our inner] 
more perfect more Comprehensive, more universal, in fact more tr 
human, a life not for this life only, buta tiansfigurcd and eternal | 
—again J should point to India, 

पुनश्च वे प्राचीन भागत के मानसिक विकास के अध्ययन के विषय में १४ पृष्ठ पर लिख 
“And in that study of the history of the buman mind, in that study 
ourselves, of our truc—selves, India occupies a place, second to no otl 
country. What aver sphere of the human mind you may select for ४९ 
special study, whether it be Janguage, 0 religion, or mythology, 
philosophy, whther itbe laws or customs, primitive art or primit) 
scicnce, every where, your have to goto Jndia, whether you Hke it 
not, because some of the most valuable and most instructive mater. 
in the history of man are treasured up in विवाद and in India only. 

यह तो साधाग्यातया विचार का दिग्रशत हुआ अब बदिक साहित्य के विषय में लीजिये 
१९२१४ पर वे लिखते हैं ‘I maintain then that fora study of man, or,ify 
lke, fora study of Aryan humanity, there is nothing ॥ the world eq 
in importance with the Veda, J] maintain that to every body who ca 
for hnnself, for his ancestots, for his Mistry, or for his intellect 


development a study of Vedic Jiteratme is indispensable”...... , आगे दे 
महाराज मनु का जो विख्यात 'एलहेश प्रसूतस्य” ” "" नामक एछोक है उसके भाव से प्रो० मेक्सर 


पूगो नया सड़मत प्रतोत होते हें वे पृष्ठ १ १६ पर लिखते हैं : -'Thc ancient Jiterature 
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es कह जज 
idiw ... both by its language the Sanskrit, and by its most ancient 
terary documents, the Vedas can teaCh U5 संस्कृत को भाषाओं की, गौर वेशों को 
पघ्न सभ्यताओं को नननी माना है lessons which nothing else can teach as to 
ie origin of our own language, the first foundation of our own concopts, 
nd the tuo natural germs of all that is comprehended under the nartne 
‘ Givilization, af least the civilization of the Aryan race, that race to 
hicn we and all the greatest nations of the world~the IJlindus, the 
erseas tho Grecks and Romans, the slaves, the Celts and last, not least, 
ie Teutons, belong”. 

इस प्रकार की श्रद्धांज्लियों से पुस्तक आत प्रोत है किन्तु बदिक अथो के आभ्यन्तरीय 
चार परिवर्तेन का १४७ पृष्ठ पर दिग्दशन होता है जहां पर वे देवता, ऋषि सम्बन्धी भाव प्रकट कहते 
Ce thoy ars things, persons, causes, ..and if we call them gods or 
ddesses, we must remember the remarks of an ancient native theulogr- 
n, who reminds us that by devta or deity be means no more than the 
ject celebrated in a byum, while Ishi or scer means us more than the 
bject or the author ofa hyum’. प्रो० सेक्स का यह विचार परिवतेन महर्षि की 
वेदादि भाष्य भूमिका पढ़ने के पश्चात ही हुआ प्रतत होता है, अन्यथा उनका वेद भ्य ओर ही 
गर लिखा जाता है। 


पाश्चत्य विद्वदूबर परमश्रद्धालु प्रोफेमर मेक्समूलर अपनी “India what if can 
3 पड़” में जिस ओजरिवनी भाषा तथा प्रशंसनीय भावों में पाश्चात्य नवयुत्रकों को वेदिक 
दित्य, सभ्यता, तथा संस्कृति से सम्यक परिचय प्राप्त करने के लिये उसके पठन पाठन को 
बश्यकीय और श्रेयस्कर माम कर प्रोत्साहित करते हैं; उससे उनकी अनन्य श्रद्धा और 
रवास को देखकर चित्त गद्गद हो जाता है । उनके सदुयदेश से यदि हजारों में एक भी 
थात्य विद्यार्थी इस ओर अग्रसर हो जाय तो मानों वे सम्यक क्ृतकाय हो गये । किन्तु 
ब्मी सभ्यता तथा शिक्षा से ओत पोत आधुनिक भारतीय नवयुवकों की मोहनिद्रा पर कौन 
[सृत सिचन करके सजग करेगा ? उनके विचार में संस्कृत जननी अब 0९24 [2९७३४० 
और वेद पाठ “बाम्दन मद्दाशयों' का काम है ८ ६०08६९ जन्टलमेंनों का नदीं । केसी 
गी पौराणिक जटिल रूढ़ियों तथा पाखण्डों के अंधकार से ऋषि दयानन्द ने उनको वेदाथ 
[क दिखाकर सुपथ दिखाया । क्या यह आयसमाज फऋरटूषि चरणों पर चलकर पुनः उनको शेतान 
उस विख्यात मायाविनी, चित्रविचित्र बहुरूपिणी “विपरस भयानक घट जेसे” अत्यन्त 
हारिणी पाश्चात्य सभ्यता के पास से मुक्त करने की क्षमता रखता है ? कहा यह अपने 
दिक भेगजीन संचालक से देश देशान्तरों में वेदिक सिद्धान्तों का संदेश पहुंचाने वाले, 
पमी सभ्यता की पोल खोलने वाले, ऋषि के अनन्य पुजारी, विदूर आफङ्गलभाषा के 
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आचाय, धन धान्य को ठुकरा कर अपने तन मन को वैदिक धर्मे की समृद्धि तथा सेवा मे 
अपण करने वाले स्वनाम धन्य रामदेव जी, के पदचिन्हों का अनुयायी बनकर “]॥ए९४ 0 

१p raat men all remind us, we can make our life sublime” क युक्त को र्चा 
तीर्थं कर मकता है ? हां कर मरुता है यदि मानसिक कामना प्रवल हो, भक्ति और श्रद्धा र 
अन्वित हो यदि वह लदमी को सरस्त्रती की दासी बना रक्खे, घन की सेवा से तन तथा मन 
की सेवा की उच्च स्थान देकर धन के प्रभाव में न फंसे तब । 


यदि वह कमं योग की शिक्षा देने वाले भगवान कृष्ण के मत्थे गोपियों की रास लील 
मढ्ने वाल अनुयायियों की भांति पथ भ्रष्ट न होगा तक! 

अहिमा और कठोर तप द्वारा ही मोक्ष साधन करने वाले महात्मा बुद्ध के हिंसक, कूर 
मांसमच्ती पाखंडी चेलों की न्यांई पाखंड में न फंस जञाय तब | 


यदि “Father hood of God and brother hood of ma ॥” का पाठ पढ़ाने 
वाले पैगम्बर मुहम्मद माहेव क तस्सुत्र बाल चेले अदूरदशी,सुसल्मानों की भांति असहिष्णु न 
बन जाय । 

यदि यह विश्व प्रेम का संदेश देने वाले, बंधन सुक्त करने बाले महात्मा ईसा के 
अनुयायियों की तरह स्वाथान्ध न बन जाय तब । 


यदि यह संसार को चक्ति कर देने वाले वतेमान युग के प्रवतक, संसार को शारीरिक, 
मानसिक तथा अध्यात्मिक उन्नति करन का माग दिखान बाले. अविद्या की बेड़ियां काट कर 
रूढ़ियों, कुरीतियों, मूर्तिपूजा, नरपूत्ा के जंजञाल से खींचन वाले उम अखण्ड बाल ब्रह्मचारी 
यति ऋषि के, लक्ष्मी के उपासक, मनसे पश्चिमी सभ्यता के उपामक, विमाता इङ्गलिश से 
आदि जननी देवबाणी को पादाःक्र'न्त कराने वाले, मांमाह।री, अमंयमी, अत्रह्म चारी, सहशिक्षा 
के पोपक आयममाज रो समझ कर मनमाने रास्ते पर खींच ले जाने वाले स्वाथान्ध अनुयायियों 
की भांति विवेक शून्य न हो जाय तब ! 

हम हृदय से कामना करते हैं कि भगवान करे “आय? इन सब्र जालों को काट कर 
विशुद्ध वैदिक सभ्यता का संदेशहर बन कर उसका संदेश देश देशान्तरों द्वीप द्वीपान्तरों में 
पहुंचावे । वैदिक धर्म की देदीप्यमान पताका भूखंड के प्रत्येक प्रदेश में लहगाये और पुनः 
हवन धूत्र से तथा बेद मंत्रों की पवित्र ध्वनि से वसुंधरा गुंजायमान हो जाय ओर विश्व का 
कल्याण हो और पाठकवृन्द भी तथाम्तु कहें ॥ 
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a 
विशव का आन्तम सत्य 
[ श्री ज्ञगद्दीश जी ्युर्वदालंकार ] 
इस धरती पर जब से प्रथम पुरुष ने अवतार लिया तब से लेकर अब नक मनुष्य ने प्रकृति 
ते जानने की कोशिश की है। परन्तु इतने दोघ काल के सतत परिश्रम के बाद भी हम यह दावा 
हीं कर सकते कि हमने विश्व का वइ अन्तिम पूगो सत्य पा लिया है, जिसके सहारे से विश्व की 
[मस्त समस्याओं का समाधान क्या ज्ञा सके ; ओर न उस पूण सत्य के कभी प्रगट होने की 
[भावना ही है । 
इस महान्‌ प्रकृति का अणु अगा गतिमान है। द्रव्य या 'मेटर! इन 'अगाओं को विशेष 
'कार की गति का ही नाम है। प्रकाश जिसके द्वारा हमें पदार्था को सत्ता को प्रतोति होती है, वह 
ी निश्चित संख्या में इकत्रित हुए 'पटमों' की एक निश्चित दिशा में गति का ही नामकरण है। भौर 
द्वो बात ताप और विद्युत आदि पदार्थों के बारे मे है निन्हें हम भूल से शाकतिरूग मानते रहे हैं । 
रब यह सृ्ि प्रतिक्षण गतिमान और परिवतनशील है तो कोई भी एक सिद्धान्त स्थिर नहीं किया 
ता सकता। भारतीय दशन में सि के सम्बन्ध में जो विभिन्न विचार देखने में आते हैं उसका यही 
हरण है । सांख्य, वशेशिक, न्याय मीमांसा, योग, घोद्ध, जेन आर चार्वाक आदि परस्पर एक 
[सरे का खण्डन करते हैं। परन्तु वे सब्र एक सोमा के अन्दर सत्य हैं। अपनी परिधि के बाहिर 
प्रसत्य है। सांख्य ने मौलिक तत्व २ माने हें-इनमें ईश्वर नाम की कोई वस्तु को उसने स्वीकार 
हीं किया । परन्तु इस कारण उपे अमान्य तथा असत्य नहीं ठइगाया जा सकता । जिस सांख्य 
गर स्थित “त्रिदोष सिद्धान्त? चिकित्सा में प्रयोग की कसोटी पर पूगा ठीक उतग्ता है; उसे हम एक 
इम असत्य नहीं ठइरा सक्ते हैं। यह सत्य है कि इसको भो सीमा है । जिसके बाहिर सांख्य असत्य 
१ । जेनियों का “सप्तभंगो न्याथ' लीजिए। संक्षेप यहद सिद्धान्त इस बात को मानता है कि प्रत्येक 
स्तु के सात पहलु हैं । एक हो वस्तु एक अन्य वस्तुको श्रपेता में छोटी द्वैतो वही वस्तु अन्य 
दूसरी वस्तु की अपेक्षा में बड़ो भो दवै । कथंचित्‌ उसकी स्थिति है थोर नहीं भो । इसकी समानता कुछ 
अंशों में आधुनिक 'सपेल्त्राद' से की जा सकती है। उदाहरणके लिये-सूयं का प्रकाश श्वेत रंग का 
दै । परन्तु जब सूर्य की किरणा 'प्रिजम! में से गुजरतो तो प्रकाश सात *विभिन्न रंगों के रूप में हमारे 
सामने प्रगट होता है । यह प्रकाश श्वेत हैं और किन्हीं विशेष परिस्थितियों में सतरंगा भी है। इसी 
प्रकार किन्ही अवस्थाओं में सम्भव है इसकी सत्ता ही नह्ो। इपरो्त तीनों बाते प्रकाश के बारे में 
सत्य हैं, परन्तु विशेष परिस्थितियों में ओर ठीनों बातें भसत्य भी है -विशेष अवस्थाओं में। बोद्ध 
लोग 'क्षणिक-सिद्धान्त' को मानते हैं। उनके अनुसार हमारा प्रत्येक ज्ञान क्षणिक है। जो इस समय 
है वह अगले क्षण न होगा, जो अगले क्षण हैं वह अस्थिर है। यह भी एक सीमा में सत्य है। हमारी 
सृष्टि प्रतिक्षण परिवर्तित हो रद्दी है, अतः तत्सम्बन्धी ज्ञान भी क्षणवाद बदल जायगा! इसी प्रकार 
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शंकराचाय्यं का अ्द्वैतवाद भी पूरोरप से असतत नहीं ठ़गया ज्ञा सकता। कारण यह है कि प्रत्येष 
दु/शनिक विषय प्रतिपादन करने के लिए कुछ सिद्धान्तों को बिना किसो युक्ति और तक के मान लेल 
है और उन पर अपनी भित्ति को खड़ा करता है। यह बात अलग है कि वे स्वीकृत सिद्धान्त भी सरर 
है या नहीं परन्तु उनको स्वीकार करने से विषय प्रतिपादन में सरलता हो जातो है। ओर जिस समर 
सानित-सिद्धान्त बनाए जाते हैं उन पर तत्कालोन परिस्थितियों का प्रभाव पड़ता है अतः उन्ही य 
ततसम अवस्थाओं मे वे सत्य सिद्ध हो जाते हें । 

दो प्रकार के दार्शनिक हैं, जिन्होंने सृष्टि के बारे में विचार किया है। एक तो वे जिन लोगं 
ने अपने मानित-सिद्धान्तों को चिग्न्तन सत्य मान लिया लिया ओर वस्तु जगत्‌ को उसी सांचे । 
ढला माना । प्रायः ऐसे लोगों के मनन चिन्तन का फत्त »ध्यात्भवादी दर्शन हुए । दूसरे वे निन्होर 
अपने ज्ञान को अन्तिम नहीं माना ओर अन्वेपण के पथ पर बढ़ते गए। जो सिद्धान्त परीक्षण पः 
पूरे नहीं उत्तर सके उनको छोड़ते गए। ये हैं भौतिकवादी वेज्ञानिक। प्रथम प्रकार के दाशनिक एव 
बार जिस सिद्धान्त को स्वीकार कर लेते थे फिर उसे छोड़ने के लिये तय्यार न होते थे इसका परिणार 
यह हुआ कि अध्यात्मवादी दाशनिकों के बहुत से प्रथक पृथक स्कूल बन गए । पू मानित-सिद्धान्त 
कालान्तर में सब शंकाओं का समाधान न कर सके अतः नए मानित-लिद्धान्त बनाए गए । बेदिक-फाल 
से लेकर शंकराचाय्ये तक भारतीय अध्यात्मवादी दर्शन का विकास-क्रम और पाश्चात्य देशों में प्लेट 
से लेकर अब तक के अध्यात्मवादी दशन का विकास-ऋम ओर भी इस बात को स्पष्ट कर देता है । 

पूणं सत्य तो कल्पना को वस्तु है ओर वह भी शब्द रुप में शाब्द कोष के बाहिर इसरक 
फोई-स्वतन्त्र सत्ता नहीं । केवल सत्य का रूप आज्ञ तक कोई भो नहीं जान पाया । यदि मान भी ले 
कि केबल-सत्य सम्भव है, तो कभी भो आर किसो भी रूप में बह मिलेगा, तो वह अनादि- नन्त 
सत्ता का रहस्योद्धाटन कसे कर पायगा ? वह सीमित सत्य ही रहेगा । आदि से लेकर मानव समाज 
एक सिद्धान्त को छोड़ कर दूसरे, इसके बाद तीसरे को प्रहण करता चला झाया है। परिस्थितियों के 
बदल जाने पर वे सिद्धान्त जो उसने भिन्न अवस्थां में बनाए गए थे, या सत्य सिद्ध हुए थे, सदा 
केसे अटल रह सकते हैं । 

जो विचार-परिवन्तन भारतीय दशन में दृष्टिगोचर होता है, वही परिवतन पाश्चात्य दाशेनिकों 
परे पाया जाता है। १७ शसाडदी से पूर्व न्यूटनीय सिद्धान्त सत्य समझा जाता था। परन्तु १७ चीं 
शताब्दी में कई ऐसे प्रयोग-फत्त ओर घटनाएं उपस्थित हो गई, जिनका समाधान न्यूटनीय मानित- 
सिद्धान्तों के आधार पर, नहीं किया जा सका। इसी के परिणाम स्वरूप आइस्टांईन का “सापेक्ष- 
सिद्धान्तः और प्लांक का 'क्वांटप-सिड्धान्स' का रदय हुआ। यह ठीक है कि न्यूटनीय सिद्ध 
बिल्कुल रह नहीं किया गया दै। उसका एक सीमा के अन्दर उपयोग है ओर रहेगा। जिस सिद्धान्त 
के सहारे से रेले, तार ओर तरह तरह की मशीनों के बनाने आर ज्योतिष की खोजओों में इतनी सहायता 
मिली, उसे सर्वाश में असत्य केसे ठहराया जा सकता है। 
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न्यूटनीय सिद्धान्त के अनुसार - (क) पदार्थ, अवकाश ओर काल ये एक दूसरे से नितान्त 
भिन्न तत्व हें । (ख) मास और गति-एक दूसरे से नितान्त भिन्न तत्व है। (ग) गति अ स्थित-पक 
दूसरे से नितान्त भिन्न तत्व हैं । इसका प्रभाव यह हुआ कि पाश्चात्य दाशनिकों की यह धाग्णा जातो 
गही कि सृष्टि एक ऐसी सस्तु है जिसे जानना कठिन है, जिसका न ददि है योर न अन्त है। उन्होंने 
यह कहना प्रारम्भ किया कि जिस प्रकार एक कुशल इंजिनियर भिन्न २ शकार के पुरज़ों को मिला- 
कर एक मशीन को रचना करता है, उसी प्रकार ईश्वर ने इस विश्व का निर्माण किया है। प्रकृति में 
हर एक घटना, हर एक वस्तु पूर्व निश्चित है। प्रत्येक घटना का एक निश्चित कारण होता है और वह 
ज्ञाना जा सकता है। दम प्रकृति को उसके यथार्थ रूम में जान सकते हैं। हमारा मन निरपेक्ष भाव 
से प्रकृति के नियमों का अध्ययन करता है, अध्ययन पर हमारे मन का कोई इंग नहीं चड़ता-जेसे 
मन एक स्वतन्त्र तत्व, दूसरे तत्व 'मेटर? का अध्ययन कर्ता है । 


परन्तु आज ये सिद्धान्त परिबतित हो चुके हें । नवीन मानित-सिद्धान्तों के अनुसार उपरोक्त 
सिद्धान्त ठीक सिद्ध नहीं हुए । इस समय वज्ञानिक इन सिद्धान्तों को मानते हे-(क) अवकाश ओर 
अर काल को एक हो तत्व अवक्ाश-काल माना गया है। (ख) मास आर गतिको अन्योन्याश्रित 
मानते हें.। (ग) अवकाश, काल ओर शक्ति ( गनि) पदार्थ के हो व्यापक अविच्छिन्न अंग हैं। (घ) 
गति ओर स्थिति को नितान्त भिन्न तत्व नहीं माना ज्ञाता। सृष्टि की पुरानी धारणा रद हो चुकी है । 
कि हमारा मन 'पदार्थ' ( अथवा विश्व ) षो शुद्ध रूप मे, जैसा पदाथ अपने आ.प में है, जान सकता 
है । मन का कोई शुद्ध स्वतन्त्र आस्तित्व नहीं । वह पदाथ का बना है और पदाथ उसका आधार है। 
जो ज्ञान मन को होता है, वह पदाथ और मन की क्रिया. प्रतिक्रिया का फन है। किया तथा प्रतिक्रिया 
भी दो भिन्न क्रियाएं नहीं हैं । क्योंकि दोनों को एक दूसरे से प्रथक्‌ नहीं कर सकते। इस प्रकार न 
तो हम, मन से स्वनन्त्र, मन रहित पदाथ का पुराने अथ में शुद्ध यथाथ ज्ञान कर सकते हैं ओर न 
खपने मन का ही शुद्ध यथाथ ( पदाथ से स्वतन्त्र ) ज्ञान कर सकते हें । 


मन 'पदाथ' का बना है । जो मन को ज्ञान होगा वह मन ओर पदाथ की करिया-प्रतिक्रिया का 
परियाम है। पर्गामतः उस ज्ञान पर प्रकृति की विभिन्न अवस्थाओं का प्रभाव अवश्य पड़गा। एक हो 
व्यक्ति का सन जब छुन.र दृश्य को देखकर प्रसन्न हो जाता है और वही मन किसो दुःस्वी प्राणी को देख 
कर विषणा हो जाता हे, क्योंकि परिस्थिति भेद से मन का धनुभव बदल जाता है। पक ही वस्तु को देख 
कर विभिन्न व्यक्तियों म लगह तरह के विचार उत्पन्न होते हैं। अतः सृष्टि की. समस्याओं के अन्वेषण 
मे भो सब मनों को भिन्न २ ज्ञान होंगे। सभी नन परिस्थितियों म ठोक है, पर सवत्र वे सत्य नहीं 
कहे जा सकते | जो ज्ञान वाह्य परिस्थितियों से प्रभावित होता है, वह शाश्‍वत सत्य’ का रूप कभी भी 
धारण नहीं कर सकला । यही कारणो हे कि सृष्टि के आदि से लेकर अब तक सदा सिद्वान्तों में परि- 
चतन होता चला आया है । कोई भी स्थिर नहीं बन सका । परिवतनशोल जगत्‌ के बारे में रचे गए 
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पतंजलि के महाभाष्य के अनुसार सिद्ध? शब्द के कई शर्थ हैं । उनमें एक अथ "नित्य! है | 

सिद्ध ओर नित्य पर्यायवाची है । सिद्ध या नित्य का विवेक ही आय बिचार शास्त्र की सब से बड़ी विशे- 
षता है । सिद्ध को प्राप्त करने का आग्रह ही आय जीवन को अन्य सभ्यताओं की जीवन-परिपाटी से 
सदा के लिये अलग करता है । नित्य का ध्यान जहां हम से ओमत हो जाता है वहीं हम अनित्य या 
मृत्यु के मुख में चले जाते हैँ । अनित्य जीवन वही है जिसे आय शास्त्रों में मृत्यु के फैले हुए पाश कहा 
है। अनेक प्रकार फे विषय भोग, घन ओर मान के नाना भाँति के प्रलोभन जिनके वशीभूत होकर हम 
श्पनी दक्ष इन्द्रियों के तेज को जजर कर डालते हैं, सब अनित्य हैँ । उनकी जितनी भी आराधना की 
जाय उनसे दम नित्य तत्त्व के निकट पहुंचने के स्थान में उससे आर दूर जा पड़ते हैँ । केन्द्र नित्य है, 
परिधि अनित्य हे । आत्मतत्त्व केन्द्र हैं, ओर सब संसार केन्द्र के चारों ओर फेली हुई परिधि या घेरे की 
तरह है । परिधि घटने-बढ्ने वाली चंचल होती है । वह फूलती है, ओर सिकुड़ती है, पर उससे वृत्त के 
सारभाग या ताच्िक मूल्य में कुछ भी अन्तर नहीं पड़ता । केन्द्र सदा स्थिर, एक रूप, एक रस बना 
रहता है । बही वस्तुतः वृत्त का ध्रुत या नित्य विन्दु है। केन्द्र को ही वेदिक परिभाषा में हृदय कहा 
गया है । वेदिक परिभापाएं संकेत मय तो होती ही थीं । हृदय? शब्द भी गूढ़ संकेत से भरा हुआ है। 
उपनिषदों के अनुसार है, 'द', यः--इन तीन अक्षरों से हृदय’ बनता है। ये तीन अच्तर विश्व की 
तीन मूल प्रवृत्तियों के द्योतक हैं । केन्द्र से बाहर की ओर फेंकने की ( ०९०८।१।९] ) जो प्रवृत्ति है 
उसका प्रतीक हृ श्रत्तर है। बाहर से भीतर लाने की आदान प्रधान प्रवृत्ति ( ०७८८९६७] ) को 
बताने वाला 'द अत्तर है। आदान और विसरे, ये दोनों घाराएं मनुष्य शरीर में और सुटि की अन्य 
सब प्रक्रियाओं में बराबर मौजूद रहती हैं । वे आपस में टकराती है और एक दृसररे को जींतकर हावी 
होना चाहती है । इन दोनों शक्तिओं को नियन्त्रण या नियमन में रखने वाली जो तीसरी संयम प्रधान 
शक्ति है उसका संकेत 'य' अक्षर है। इस प्रकार हमारा सारा जोबनचक ह+दू+य की तीन घराओं के बल 
पर टिका हुआ है। बालपन में आद।न की शक्ति बलवती होती है। वृद्धावस्था में विसग की शक्ति से 
आदान की शक्ति दब जाती है | योवन इन दोनों के बराबर संतुलन की दशा है। 


स 
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सिद्धान्त स्थिर रह भी कसे सकते हैं ? परिवतेनशोल जगत्‌ को सदा परिवतेनशोल सिद्वान्तों की 
अपेक्षा रहेंगी । यद्दी परिवतनशीलता है । केवल मात्र सत्य है। वह दिन शायद ही कभी उपस्थित हो 
जिस दिन मनुष्य यह दावा कर सके उसने वह पूणा सत्य पा लिया है; जिससे सारे ब्रह्माण्ड की 
गुत्यियाँ सुलकाई ना सके । 
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ग प्रयेत्क व्यक्ति का जो हृदय संस्थान है उस में निरन्तर ये तीनों प्रवृत्तियां कायं करती रहती 
' । नित्य पदारथ या नित्य तत्त्व की ओर जब हम बढ़ते हैं तब आदन की शक्ति को हम पुष्ट करते हैं । 
वसग की प्रवृत्ति के वशीभूत होकर इम नाशा या क्षय की ओर मपटते हैँ । जीवन में पाप वृत्तियां हैं 
|नका सम्बन्ध क्षय या नाश शीलधर्मो से है । विपयों के भोग भी क्षय धम से युक्त हैं । वे अनित्य हैं । 
नेत्य चभ्तु क्रो जानने, भौर अनुभव में लाने का जो सस्व है वह बिपय सुख से विलक्षण है। जो पाप 
† लीन रहता है उसकी शक्तियां क्षयिष्णु बनी रहती है । जहां जीवनी शक्ति क्षीण होती है वहां अमृत 
पु का अनुभव नहीं होता । जिस व्यक्ति का हृदयचक्र शक्ति के च्य से ग्रसित है उसके लिये मृत्यु 


हा द्वार है 
आय सभ्यता के निर्माताओं ने नित्य और सिद्ध पदार्थों का ज्ञान प्राप्त करने में प्राण मन 


श्रोर कम की मूल्यवान्‌ आहुति दी । उसके द्वारा जो अनुभव उन्हें मिला जीवन से दूर किसी गुफा में 
बन्द होने के लिये केवल कुतूहल या कहने-सुनने के लिये न था । आय जीवन-पद्धति में ऐसी सक्रिय 
ओर सशक्त जीवन विधि का ९पदेश बराबर दिया गया हे जिसके आश्रय से मनुष्य अनित्य से बचकर 
नित्य अमृत सुख की प्राप्ति कर सके और जीवन के भव अविचाली विन्दु पर धीरता के साथ अपने पेर 
टेक सके । 
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बाल शरबत $ ट्राचासव 
बच्चों के रोगों में बहुत लाभदायक है। e शक्ति व स्फूर्ति देता है, भूख बढ़ाता है, 
उनको हृष्ट पृष्ट बनता है । दिल को त क़्न देता है । 
मू० १।) शी० 


मू० २।) १ 


पायोकिल वादाम पाक 


प्रतिदिन प्रयोग कीजिए, उत्तम दंत मंजन स्वादिष्ट रसायन है, शरीर को हृए पुष्ट 
हे, पायोग्या की खास दवा है, दांतों को बनाता है। 
मज़बूत बनाता है । मू० |) शो० © मू० ४) पाव 


-- अन्य आयुर्वदिक ओषधियाँ के लिए सूचीपत्र मंगाइए -- 
गुरुकुल कांगड़ी फामेंसी ( विभाग नं० ६ ) पो० गुरुकुल कांगड़ी (रद्र) 
एजेन्सी--लाहौर, मलिक व्रादस, हस्पताल रोड। अमृतसर, लायलपुर, मेलम, लुध्याना, करनाल । 
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समाज की उन्नति न यमों की उपादेयता 


[ ले०_प्री० बोरेन्द्र विद्यावाचस्पति, एम० ७० ] 


समाज को उन्नति करना प्रत्येक चत्तम-विचारक का ध्येय गहा है। अपने-अपने दाशेनिक 
ष्टिको से समाज के उस ऊँचे विकास का चित्र ओर उसकी प्राप्ति के साधनों का निरूपण तत्ववेत्ता 
भिन्न-भिन्न समय पर करते रहे हें। उन सब के हृष्टिबिन्दु में किलना ह्वी मतभेद रहा हो परन्तु इस 
विषय में सब को सहमति है कि उन्नत-समाज में शान्ति का निवास होगा, वेर-विरोध की समाप्रि होगी 
अर सब की उन्नति में अपनी उन्नति! लोग समेंगे। संक्षेप में मनुष्यत्व का बढ़ते जाना और उसमें 
से पशुत्व की भावना कम डोते जाना ही मानव का लक्ष्य है। सब अपने को मनुष्योचित गुणों से मुक्त 
मनुष्य बना ले बो समाज अपने आप पूगा आदश बन जाय । इसी को आध्यात्मिक उन्नति कहू सकते 
हें-भले ही कुछ लोग आध्यात्मिक शब्द्‌ का उपयोग डाचत न सममे । कुछ भौतिकवादी अवश्य इसमें 
सन्देह करते गहे हैं कि मनुष्य का स्वभाव क्या इतना सुन्दर बनाया जा सकता है कि वह अपनी घुरी 
भावनाओं का सवया त्याग कर दे और देवासुर संघाम में देव की विज्ञय होने दे । इसी सन्देह के कारण 
समाज को दण्डविधान करने की आवश्यकता समभी गई है ओर 'दएडः शास्ति प्रज्ञाः सवाः? नियम 
बना कर यह उचित बताया गया है क्रि समाजकी जो इकाई अर्थात्‌ एक व्यक्ति, समाज-कल्याण के 
विरुद्ध चले उसे जबद्म्ती ठीक गास्ते पर चलने के लिये बाधित किया जाय । यहां तक कि बहु रास्ते पर 
न आये तो इसका उच्छेद कर दिया जाय। पाश्चात्य जगत्‌ के 'कम्युनिञम', 'फासिज्म', नाज़ीज्म! 
दि सब वादों में हिंसा या दणड को प्रबलता का कार्ण यही मनुष्य के स्वभाव में आविश्वास है। 
यदि उनको विश्वास हो जाय कि मनुष्य में वास्तव मे ऐसा तत्व निहित है क्रि वह अपने स्वभाब से 
ऊँचा उठ सकता हे बशतें कि नसको परिस्थिति उनके स्वभाव को कलुपितनकग्देतोवे भी अपने 
उम्र दणडविधान को टी गा कर दें। वतमान काल की घटनाओं का अध्ययन नन्हें अवश्य अपने विच र 
को बदलने के लिये प्रगित करेगा । जिलना अधिक मनुष्य को जबदँम्तो एक तग्फ चल्न के लिये कहा 
जायगा उतना ही अधिर उसका मन विद्रोह करेगा और उस जबदस्तो के प्रतीकार के लिये चिन्तन 
करता रहेगा अर्थात्‌ अपने मनुष्यपन को दवा कर पशुत्व को ऊँचा करने का प्रयत्न करेगा क्योंकि छसे 
जो का, जबदेस्ती का, ताकत का या पशुत्व का जवाब देना है। जबदेघ्तो से मनुष्यत्व को लाने का 
मनसब पशुत्व के आधार पर मनुष्यत्व को लाना है जो असम्भव है। इसलिये अन्ततोगत्वा मनुष्य के 
ऊँचे स्वभाव पर विश्वास करके ही समाज का बिकास सम्भव हो सकेगा । 

हमारे भारतीय तत्व चिन्तक प्राचीन काल से मनुष्य के स्वभाव में विश्वास करते आये हैं। 
उनका विचार है कि मनुष्य स्वभाव से ऊँचा उठना च'हना है, अच्छी #'वनाओं से काम करना चा३ता 
है; यदि स्वभाव से द्वी बह खराबहो, पशु ह्वो तो स्वभाव नहीं बदता जा सकता और न कभो 
ऊँचे समाज या स्वगे की कल्पना की जा सकनो है। परिस्थिति और आधिभौतिक तत्व अवश्य उस 
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स्वभाव को बिगाडते हैं इसलिये उनका सुधार ही मनुष्य का सुधार है उनका सुधार भी जहां तक सम्भव 
हो मनुभ्योचित तरीकों से ही करना चाहिये ताकि मनुष्यत्व का झादश ही ऊँचा रहे। वशिष्ठ जेसे 
प्राचीन ऋषि से लेकर महावीर, बुद्ध, दयानन्द (ओर वतेमान समय के गांधी तक इस तरह के 
विचारक रहे हैं । 

मनुष्य के इस ऊँचे स्वभाव में ही विश्वास करते हुए ममुष्य के विकास मूलक समाज की 
उन्नति में ठोक तग्ह से आदमो को लगाने के लिये यम को शिक्षा दी गई है । 

“वत्राहिसा सत्याह्तेय ब्रह्मचर्यापरिप्रहाः यमाः? ( योग० सा० पा० ३०) 

अहिंसा, सत्य, अस्तेय ब्रह्मचयं ओर अपरिप्रह ये पांच यम मनुष्य को सीखने चाहिये ताकि 
वह ऊँचा उठे और समाज उन्नत हो। ये प!चों यम सामाजिक दृष्टि से मनुष्योचित गुण हैं । यदि केवल 
एक ही आदमो हो ओर कोई अन्य व्यक्ति न हो तो पांचों यमों का कुछ मतलव नहीं है । अकेला व्यक्ति 
किस की हिंसा करेगा, क्या कूठ बोलेगा, क्या चुरा्येगा, किस पर कामशक्ति का प्रयोग करेगा और 
क्यों सम्पति संचय करेगा ? हिंसा, झूठ, चोरी, मेथुन ओर स्वाथ-संप्रह ये सब दूसरे की भ्रपेज्ञा करते 
हें । इनका प्रारम्भ समाज के साथ, मनुष्य के सामाजिक प्राणी होने के साथ है । इन दुगुणों के आते 
ही मनुष्य अपने पद से गिरता है ओर समाज को गिरता है। इसलिये मनुष्य को सामाजिक प्राणी 
बनने के लिये, उत्तम नागरिक बनने फे लिये अरदिसा आदि पांच यमों को-को उसे दिंसा आदि से 
रोकने वाले हैँ-भरपने में धारण करना होगा । मनुष्य के इन ५ सामाजिक गुणों को इतना आवश्यक 
सममा गया है कि अपनी व्यक्तितन ऊँचो साधना करने वाले योगो के लिये भी अष्टाङ्गो में सब से 
पहला स्थान यमों का रखा गया है। योगी की आत्म-साधना सवथा चल ही नहीं सकती है यदि इन 
पांचों से वह रहित हो जाय । सामान्य मनुष्यों के लिये तो कहना ही क्या? मनु ने स्पष्ट रूप में 
घोषणा की:-- 

“यमान्‌ सेवेत सतत न नियमान्‌ केवलान्‌ बुधः । 
यमान्‌ पतत्य कुर्वाणो नियमान्‌ केवलान्‌ भजन ॥” ( मनु० ४,२०४ ) 

यमों का सेवन अवश्य करो, अन्यथा पतित हो जाथोगे । केवल नियम-मेवन व्यथ है। शौच, 
सन्तोष आदि ५ नियम मनुष्य के लिये अपनी व्यक्तिगत साधना के अङ्ग हें । गना ५ यमों-सामाजिक 
साधना के गुणां के, धारण किये मनुष्य अपूण है, पतित है इन पांच यमों की इतनी महता है। उनके 
महत्व ज्ञान के लिये उनका संक्षेप में विवेचन समभ लेना चाहिये ताकि हम उचित रूप में अपने पथ 
पर चल सक । 

यमों में पहला स्थान “अहसा” का है। योग-दशेन के भाष्यकार व्यास ने तों “अहिंसा? को 
ही पक तरह से लक्ष्य बता कर चारों यमों को उसका साधन रूप गोण स्थान दिया है। अहिंसा का 
अथ सवं भूतहित--सब प्राणियों का कल्याण करने से वास्तव में वह समाज को उन्नतिरूप ध्येय बन 
ही जाता है । उस समाज में न केवल मनुष्य अपितु सब प्राणो समाविष्ट हो जाते हैं । इस 'लोक संग्रह! 
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यासक “५ बथननत 


की दृष्टि से हो सव कायं कग्ने चाहिये। यदि इम सरव भूनद्वित या लोक संग्रह से किसी अन्य यम का 
विगेध पड़े या प्रतीत हो तो वह यम नहीं समभना चाहिये । यदि किसी सत्य के बोलने से सम्पूया 
समाज का भकल्याया हो तो वह सत्य या रम नहीं अपितु सत्याभास और यमाभास है । इसोलिये 
धमशास्त्रकारों को सत्य आदि के अपवाद्‌ स्थल गिनाने पड़े हैं । , 

यह अईिसा-सबेरोक कल्याग-मनसा वाचा और कमणा होनी खाहिये। न केवल अहिंसा 
ही प्रत्युत सब यम मन व्राणो ओर कम से होने चाहिये । न केवल हम किसी को मारें पीटे ही नहीं 
अपितु वायो से उमे “पीड़ा देना अपशब्दं के रूप मे” धोर मन से बुरा विचार करना भी छोड़ दें 
तभी वास्तविक अदला होती हे । किसो प्राणी को पीड़ा न देना, अहित न कहना, दया करना, करुणा 
को भावना का बढ़ाना असा ही है । 


सत्यभ तात्पय है यथाथ चिन्तन, यथाथ वाणी और यथाथ कर्म । न केवल जैसा देखा 
हो वसा कः देना हो सत्य है अपितु जो हमने देखा हो बह भी ठीक हो और जिस भाव से हम बता 
रहे हों वह भी अच्छा हो, तब वह सत्य होगा । हमने देखा कि सूरज प्रथिवी के चारों ओर घूमता है 
हसे दुसरे को बता दिय्रा। वह सत्य नहीं अपितु सत्याभास है । हमे ठीक ज्ञान क१ना चाहिये कि सूरय 
नहीं घूपता अपितु प्रथिवो उसके चारों ओर घूमती है | एक व्यक्तिको संपत्ति हम हड्पना चाहते हैं और 
वह किसी कार्या से आत्म-हत्या करना चाहता है। एसे समय में हम किसी विषय का ज्ञान ओर 
उसको प्राप्ति का साधन बता द तो वह भो सत्य नहीं क्योंकि हमारा मन सच्चा नहीं, वह अडिसा की 
भावना नहीं रखता । इसोलिये 'श्राप्न! के लक्षगा में यथाथ द रित्व, यथार्थ वक्तृत्व ओर पग्कल्यायोस्छा 
का प्रवेश किया गया है । यथाथ टेष्ट”, यथ'ह प्उत्या और ओता का हितेन्छु ही आपर” हे उसका वाक्य 
प्रमाया है अर्थात सत्य है। ठीक ढfसे ज्ञान प्राप्न करना, वेसा ही वाणी से कहना ओर तदनुकून आचरण 
करना मनुष्य का कलठ्य हे । इस आग्या से हो त्रिकाला बाधित सत्य अर्थात परमेश्वर की प्राप्ति है । 

अस्तेय-- का सीधा अर्थ चोरी न करना हे। दूसरे के धन की लेने की इच्छा करना, 
वेसा वाणी से प्रकट करना भी वास्तव में किसी तरीके स ले लेना चोरी के ही रूप हैं। इस 
संसार में अस्तेय का अभ्यास बहुत आवश्यक हो गया है । दूमरे के धन को अपना बना लेने 
के लिये अनेकों कपट प्रयोग इम संधार में चल रहे हैं। जो अपने को प्रबल सममता है वह 
दूमरे के घन का अपहरण बलोपयोग से करता हे, डाका डालता हे। जो अपने को कमजोर 
समभता है वह लुक छिप कर माल उड़ा ले जाता है | दण्ड विधान में दोनों के लिये दण्ड है। 
पर जो अपने बुद्धिनेपुएय स दूसरे की जेब से विना उसकी इच्छा के भी धन निकाल लेते हैं 
बे समाज में चोर नहीं कद्दे जात, निपुण कहे जाते हैं । कुछ थोड़े से व्यक्ति शास्त्र का प्रयोग कर 
कोई संपति छीन ले जाय तो डाकू कहे जाते हैं ओर पकड़े जाने पर जेल भोगते हैं। पर सारा 
का सारा राष्टू यदि दूमरे राष्ट्र शे इस तरह से हथिया ले तो वह डरती नहीं समभी जाती, 
वह राष्टीयता समझी जाती हे | ये आज्ञकल सभ्य स्तेय के तरीके हैं । यह सभ्य स्तेय के तरीके 
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oa. SPIRIT 
हैं। यृ सभ्य स्तेय दुनिया की आंख में साफ दीखने वाले स्तेय से ज्यादा भयङ्कर है। इस सभ्य 


चोरी का दूर करना मनुष्यता की उन्नति के लिये, विश्ववन्धुत्व के लिये बहुत जरूरी है । 
ब्रझचय--उपस्थेन्द्रिय का संयम है । अपनी वीयशक्ति का सदुपयोग हे । त्रद्मचर्या श्रम 
में उसकी उचित शिक्षा द्वारा अपने शरीर, मन और आत्मा को अच्छे मागे पर चलाना बहुत 
जरूरी समझा गया है | गृहस्थाश्रम में भी एक पत्नीत्रत रूप में उचित समय पर काम शक्तिका 
उपभोग भी त्रच कोटि में आजाता है-- 
ऋतु ऋालभिगामी स्यात्‌ स्वदारनिरतः सदा । 
त्रह्मचार्यवभवति यत्र तत्राश्रमे बसन्‌ ॥ 
( मनु ३।५० ) 
परन्तु समाज के वेवाहिक नियमों को तोड़कर विभिन्न-जन-संभोग ब्रह्मचर्य के नियमों 
का तोड़ना है संसार में जितने दोप और अपराध इसी को लेकर हैं। यदि प्रारम्भ से ब्रह्मचर्य 
की टीक शिक्षा रहे तो अनेकों दोषों की कमी आजाय । 
घ्परिग्रह--स्वत्वाभिमान रहित होना पयाप्त कठिन है । मनुष्य संचयशील बना रहता 
है । वह चाहता है कि जितना संग्रह कर सके, जितनी अधिक प्राप्ति कर सके, उतना ही उसके 
लिये भला है । वदद प्रारम्भ में भले ही सोचता हो कि रुपया पेसा या संपत्ति अपने सुख के 
साधन हैं पर धीरे धीरे बह भूल जाता है कि वे साधन हैं और उन्हें साध्य समझ बैठता है । 
भूखा रद्द कर दो पेसा जीड़ने में प्रसन्नता अनुभव करता हे । यहां तक कि मृत्यु वेला तक इधर 
उघर से साज समान जुटाता ही जाता है और ममता तथा अहंकार की बृत्ति बढ़ाता जाता है । 
जव मौत आती है सव साज सामान यहीं रह जाता है। वह जेसा खाली हाथ चला जाता है | 
पूरा स्वस्व और ममता के कारण जरा सी चीज छिन जाने पर वह रोता विलखता है। अगर 
उसे यद्द उचित शिक्षा हो कि स्वव आदि ममता छोड़ कर उपभोग करे तो उसे यदि दूसरा भी 
भोगोगा तो प्रसन्नता ही होगी । 
अपरिग्रह के न होने का परिणाम समाज की विपमता और वेमनस्य है । पूंजीवाद 
आदि मजदूरबाद इसी की उत्पत्ति है। यदि स्वस्व की भावना न रह जायवो साम्यवाद तो 
स्वतः प्रचलित हो जाता है उसके लिये ताकत का उपयोग न कर मनुष्य के इस ऊंचे गुण की 
बृद्धि ही उत्तम साधन है । पूंजीपति धन से खजाने के भरे रहते हुये भी, उस खजाने का अपने 
को खज्ञानची समझ कर राष्ट्र की इच्छानुसार अपनी इच्छा से खचे कर सकता है । 
अपरिग्रह का तात्पय आवश्यकताओं को कम करना भी हे। आजकल का सभ्य जगत 
आवश्यकता-बृद्धि को अच्छा समझता है पर यह आवश्यकता का बढ़ाव उसे मनुष्यत्व से दूर ले 
जाता है । सरल जीबन और उञ्चविचार ही हमारा लच्॑य होना चाहिए न कि आवश्यकताओं से 


पूण पेचीदा जीवन । ॒ 
लोग कहते हैँ समाज में जर, जमीन और जोरू विवाद के कारण रहे हैं। पर उन 
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इश्वर, जीव, प्रकृति तीन पदार्थ अनादि हैं 


या 


त्रेतवाद्‌ 


( ले०—विद्या मात्तए्ड श्री पं० परमानन्द जी शाख्री सुख्याधिष्ठाता, गुरुकुल म० बि० रायकोट ) 


संसार में ईश्वर, जीव, ओर प्रकृति ये तीन पदार्थ अनादि हैं आर्यसमाज के प्रवत्तेऋ 
महर्षि दयानन्द का यह वेद प्रतिपादित सिद्धान्त है। आज दम पाठकों के सन्मुख इस पर थोड़ा 
प्रकाश डालने का यन्न करेंगे। संसार में हम देखते हैं कि प्रत्येक गुणी अपने गुणों का समुदाय 
हुआ करता है। जिस गुणी का गुण परिणामी होता है वह गुणी भी उत्पत्ति बाला होता है । 
जिसके गुण सब के सब उत्पत्तिबान्‌ हों वह गुणी भी उत्पत्ति वाला होता है । यह भी हम जानते 
हैं कि जिसके मुल्क न हो वह मालिक नहीं कदला सकता, और जिसका मुल्क पेदा शुदा हो बह 
अनादि मालिक कहलाने का अधिकार नहीं रखता । क्योंकि जन्य वस्तु का नाश होना आवश्यक 
हे । इसी प्रकार जब तक व्याप्य न होगा तच तक व्यापक कहदला नहीं सकता, इसी प्रकार ज्ञान 
के अभाव में ज्ञाता नहीं हो सकता । प्रकृति का अस्तित्व तो प्राकृतिक वस्तुओं के होने से स्वय 
सिद्ध है | परन्तु सोचना यद्द है कि “प्रकृति अनादि हे या सादि” यदि यह कहा जाय कि प्रकृति 
सादि ( जन्य ) है तो प्रश्न उत्पन्न होगा कि प्रकृति किस वस्तु से बनी हे ? इसका उत्तर यह है 
कि प्रकृति का कसो इश्वर है। अब यह प्रश्न होता दवे कि इश्वर प्रकृति का निमित्त कारण है या 
उपादान कारण ? यदि कहा जावे कि उपादान कारण है तो इख दशा में ईश्वर के गुण प्रकृति में 
अवश्य आने चाहिएं, क्योंकि उपादान कारण के गुण काये में अवश्य होते हैं। जेसे घड़े का 
उपादान कारण मिट्टी है । तो घड़े की प्रत्येक दशा में, मिट्टी का गुण कठोरतादि अबश्य रहेंगे । 
इसी बात को मह्दषि कणाद ने यूं कहा है किः 

“कारण गुण पूवक: कार्यगुणो दृष्टः ॥ वै० १।१।२४ 

अथोत्‌ कारण के गुणों के अनुसार काये के गुण दिखलाई देते हें और काये के गुणों 
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सीमित दृष्टिवालों के ये विवाद के कारण क्रमशः अस्तेय, अपरिम्रह और ब्रह्मबचथ की उचित 
शिक्षा से जाते रहते हैं संसार के धन संपत्ति ओर स्त्री के झगड़े शान्त हो जाते हैं । परन्तु और 
अधिक बिस्तृत दृष्टि से विचार करने से आजकल की जो अनेक समस्यायं हैं वे भी हल हो जाती 
' हें। सत्य का आश्रय ओर अहिंसा की प्राप्ति तो समाज को बहुत ऊँचे स्तर पर ले जाते हैं ओर 
इस प्रकार मनुष्य स्वभाव में विश्वास तथा लोक कल्याण हमारे सामने आजाते हैं । इसलिए 
समाज की उन्नति के लिये पांच यमों की पूरी शिक्षा प्रारम्भ काल से बहुत उपादेय है और इसका 
शिक्षण संस्थाओं में उचित प्रयोग द्दोना चाद्विये । 
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से कारण का अनुमान होता है । यदि ईश्वर को निमित्त कारश मान कर उपादान कारण से 
इनकार करोगे तो अवस्तु से वस्तु की उत्पत्ति माननी पड़ेगी। इस दशा में कारण कार्यभाव 
का नियम टूट जावेगा । इसके विपय में महर्पि कपिल मुनि लिखते हैं कि 

“नावस्तुनो वस्तु सिद्विः” सांख्यः १७८ । 

अथात्‌ अवस्तु से वस्तु सिद्धि नहीं हो मकती । जेसे खरगोश के सींग से कोई वस्तु 
नहीं बन सकती । यदि कोई मनुष्य इस प्रकार की मिथ्या बात को स्वीकार करेगा तो मुक्ति का हो ना 
ओर दुःखों से छूटना असंभव हो जायगा । क्योंकि वत्तमान अवस्था में तो कारण के नाश से 
काये का नाश माना जाता है। परन्तु अवरतु से वस्तु उत्पन्न होने पर कारण काये भाव का 
नियम नहीं रहेगा और न कारण के नाश से कार्य का नाश होगा । इस दशा में रोग का निदान 
भी न हो सकेगा। नवीन वेदान्ती लोग अद्वेत सिद्धि के लिए--प्रकृति से नकार करने के लिए 
जगत्‌ के आस्तित्व से भी इन्कार करते हैं । यह उनकी बहुत भारी भूल है। कपिल जी ने 
लिखा है कि :--- 

“अबाध्यात्‌ दुष्टकारणशजन्यत्वाञ्च ना वस्तुत्वम्‌ ।| साख्य० १।७६ 

'रथोत्‌ निपेधक न होने से और दोष युक्त कारण से उत्पन्न होने से ''अवग्तु? नहीं 
है । अथात्‌ स्वप्न के पदार्था का भी श्रृति से निपेध नहीं हो सकता। ये पदाथ ऐसे भी नहीं कि 
जिस प्रकार पाण्डु रोग का दोष जब नेत्रों में होता हे तो शख में भी पीलापन प्रतीत होता है । 
स्वप्र के पदार्थ इन्द्रिय दोप से उत्पन्न नहीं होते । क्योंकि स्वप्नकाल में इन्द्रियों के दोष की कल्पना 
करने में प्रमाण का अभाव है । इस कारण स्वप्र के पदार्थो के तुल्य जगत्‌ के पदार्था को अवस्तु 
कहना ठीक नहीं । और श्रुति में प्रपंच अथात्‌ जगत्‌ का अभाव मानने से 
श्रुति में आत्म आश्रय दोप आजायगा, क्योंकि श्रुति भी तो जगत्‌ के अन्त- 
गेत ही है। जब जगत्‌ भिथ्या है तो श्रृतियाँ स्यं मिथ्या हो जाएंगी। और जो मिथ्या 
वाणी से मिथ्या जाना जावे वह सत्य न होगा । क्योंकि दो अवस्तु से एक वस्तु सिद्ध हो जाती 
है । जेसे संख्या के शून्य को शून्य के साथ गुणा करने से गुणन फल स्थिर हो जाता है | या 
इसे ये समभिए कि “सत्‌? के अभाव में “असत्‌ हे” और असत्‌ क अभाव में “सत्‌? होगा । और 
नाश रहित का मतलब है “सदेव रहने वाला” । इस कारण झूठा जिसको “मूठ” कहे वदद 
सत्य, होता है । इस बिपय में कपिल मुनि जी लिखते हैं कि: “भावे तदू योगेन तरिसद्धि 
रभावे_तदभावान्‌ कुतस्त गा ततू सिद्धिः” सां १।८० 

अर्थात्‌ भाव ददोने स, उसके संयोग होने से कार्य की सिद्धि हो सकती है। और 
अभाव से किसे प्रकार सिद्धि हो सकेगी, इसका मतलब यह हुआ कि काग्ण के लब्ध होने से 
उमके संयोग से कार्य की उत्पत्ति हो सकती है । और कारण के लोप होने से, काय के मी न होने 
स किस के संयोग से काये की उत्पत्ति होगी ?। 

इसी प्रकार ईसाई और मुसलमान लोग मानते हैं कि-“ईशवर भाकाशा पर है और 
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उसके दाहिनी ओर तरूत पर मसीह है ।? 

अब यदि इनसे पूछा जाय कि--जब् तक इश्वर से आकाश नहीं बनाया गया था 
इश्वर कट्टों रहता था ? इसका उत्तर आकाश को नित्य मानने के सिवाय और कुछ भी नहीं हो 
सकता, ओर हमारे मुसलमान भाइ भी आकाशों के मानने वाले हैं। यदि उनसे प्रश्न किया 
ज्ञावे कि भाइ? संधार के उत्पन्न करने से पूत्र इश्वर किस का स्वमी था? तो उत्तर यही हो 
सकता है कि “शुन्य”? का । इश्व कहाँ था ? तो उत्तर होगा कि “कहीं नहीं ? क्योंकि उनके 
मत में इश्वर के सिवाय प्रत्येक वस्तु जन्य है, उत्पन्न हुई २ है। इससे स्पष्ट विदित होता है कि 
ष्टि स पूर्व कोई वस्तु न थी । जिसका ईश्वर स्वामी कहलाता ? मानो ईश्वर इन बम्तुओं के 
उत्पन्न करने के पश्चात्‌ स्वामी बना है, और वस्तुओं के नाश के पश्चात्‌ किसी का स्वामी न 
रहेगा । क्योकि प्रत्येक सांसारिक वस्तु नाशवान्‌ है। और नाशवान के स्वामी के पदार्थ किम 
प्रकार अमर रह सकते हैं ? इश्वर व्यापक नहीं हो सकता, क्योंकि व्यापक होने के लिये व्याप्य 
का होना आवश्यक हे। और सिताय ईश्वर के कोई वस्तु अनादि नहीं है । तो व्यापक किस 
प्रकार हो सकता है व्याप्य के बिना । और व्याप्य अनादि नहीं तो व्यापक किस प्रकार अनादि 
कला सकता है । मानो “अनादि व्यापक” होने का गुण भी इश्वर में उत्पन्न हुआ माना 
जायगा । इश्वर “सर्वश्च” है। जबकि सृष्टि उत्पन्न नहीं हुई थी उल समय ईश्वर किसका ज्ञाता 
था ? उत्तर होगा कि “केल अपने आपका” मानो जब सृष्टि उत्पन्न हुई तब इश्वर में सचान्त- 
योमी का गुण प्रकट हुआ । ज्ञान और ज्ञय का सम्बन्ध ज्ञाता अथात्‌ ज्ञानी के साथ है । यदि 
ज्ञेय न होता तो ज्ञाता को सिवाय अपने स्वरूप के किस का ज्ञान होता ? मुसलमान तथा ईसाई 
लोग सिवाय ईश्वर के सृष्टि आदि किसी वस्तु को अनादि नहीं मानते । इसलिये ईश्वर सर्वज्ञ 
न रहा अनादि छेथ के अभाव में। ओर नाही ईश्वर अनादि हो सकता है। क्योकि संसार का 
नाश दो जायगा तब भी सर्वज्ञ नहीं रहेगा । मानो ईश्वर न अनादि, न सर्वेश्वर, न सवेज्ञ और 
नाही व्यापक है । जब ईश्वर के गुणों का आरम्भ मानोगे तो “गुणी” जोकि “गुणों का संम्रह- 
रूप होता हे स्वयं उत्पत्ति वाला मानना पड़ेगा । और गुणों के परिवत्तेनशील होने से गुणी भी 
परिणामी होकर नाशवान हो जायगा । 

अब एक शंका यहद भी बहुधा ददोती है कि: 

जब इश्वर-जीब और प्रकृति अनादि हैं तो “अनादित्व” का गुण तुल्य होने से तीनों 
ही एक बराबर हो ५: । तब इश्वर में क्या अधिक विशेषता रह गई ? परन्तु उनका यह 
कहना सत्य नहीं । `कयोकि “इश्वर, जीव, प्रकृति में केवल “अस्तित्त्व” का गुण ही बराबर है 
नकि अन्य गुणों में भी तीनों बराबर हें तब ऐसी दशा में क्या वे तीनों एकही हो गए ? 
आप कहेंगे कि “नहीं” क्योंकि ईश्वर सृष्टिकतों है, ओर “जीव” तथा “अक्ृति! सृष्टि. ( जन्य ) 
हें । जिस प्रकार जीव और प्रकृति के अस्तित्व के गुण का समान होना उत्पादक और उत्पत्ति 
होने के कारण से उनको इंश्वर के तुल्य नहीं होने देता। इसी प्रकार जीव और प्रकृति के 
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अनादित्व गुणों में बराबरी होने से अधिष्ठाता और अधिष्ठान दोनों तुल्य नहीं हो सकते । 
क्योंकि इश्वर स्वामी है और जीव तथा प्रकृति उसके अधिष्ठान ( सम्पत्ति ) हें। इश्वर व्यापक 
हे और जोब तथा प्रकृति व्याप्य हैं। ईश्वर सर्व हैं और जीव तथा प्रकृति उसके ज्ञान में हैं । 
मानो इस दशा में ईश्वर के अस्तित्व पर किसी प्रकार का दोष नहीं आ सकता | वह सदैब 
स्वामी तथा संसार का भरण-पोषण करने वाला, व्यापक बना रहता रहता है । 
प्रिय पाठक बृन्द ! सब बुद्धिमानों की इस विषय में एक राय है कि ईश्वर का कोई 
गुण दूमरे गुण के विरुद्ध नहीं। वरन्‌ विरुद्ध धमे, वस्तु में एक समय में नहीं माने जा सकते। 
तो आप इश्वर के कतृत्व के गुण को इस कक्षा तक क्यों खींच ले जाते हैँ ? जिससे उसके गुण 
सम्पत्ति की एक कृत्रिम कक्षा को प्राप्त हो जाते हैं । और सवज्ञता तथा न्याय पर भी घब्वा आ 
जाता हे । और व्यापक तो कहला ही “नहीं? सकता । मानो आप उसके एक गुण के सामने 
दूमरे गुणों को निबल करके गुणी को निर्बल करते हैं । हमको इश्वर के प्रत्येक गुण के साथ प्यार 
करना चाद्विये। जिससे इश्वर के स्वरूप तथा गुणों पर हमारी अज्ञानता के कारण दोष उत्पन्न न 
हो । और बुद्धिमान नास्तिऊ उत्पन्न न हो जावें । क्योंकि इससे अविश्वास का बल बढ़ जाता है। 
एक शंका यह भी सुनने में आती हे कि जब ईश्वर ने जीवात्मा और प्रकृति को उत्पन्न 
नहीं किया तो इश्वर को उसका ज्ञान ही न होगा । परन्तु यह कहना टीक नहीं है । क्योंकि 
चतन्य स्वरूप जिए स्थान पर उपस्थित होता हे वहां पर कोई पदो न हो तो उसको वहां की 
ठीक २ अवस्था का ज्ञान हो जाता है । क्योंकि इश्वर संसार के प्रत्येक पदार्थ में विद्यमान है । 
संसार का कोई परमाणु ऐसा नहीं जिममें इश्वर विराजमान न हो । फिर किस प्रकार कह सकते 
हैं कि इश्वर को उनका ज्ञान नहीं । यदि मध्य में कोई पद मानले तो इश्वर व्यापक नहीं रहेगा। 
मानो पर्दे की दूसरी ओर होगा । परन्तु ईश्वर व्यापक हे कोई परमाणु उससे रिक्त नहीं तो आप 
उसको किस प्रकार आवरण में रख सकते हैं। जिसके सम्मुव आवरण नहीं और ज्ञान शक्ति 
बाला है तो अवश्य उसको प्रत्येक पदाथ का ज्ञान हे. । बहुत से महात्मा यह भी शंका करते हैं 
कि जब परमात्मा ने जीव और प्रकृति को उत्पन्न नहीं किया तो किख प्रकार बह उनका सवामी 
बनेगा ? उनका यह कथन भी ठीक नहीं। क्योंकि यदि वह स्वामी बना होता तब तो बनने के 
बारे में भी शंका की जाती । जब कि वह सवामी वना ही नहीं । वरन अनादि है तो यहद कहना 
कि वह स्वामी क्यों कर बन गया? असत्य हे । परन्तु यह स्मरण रहे कि जड़ और चेतन 
प्रवल और निवल का प्राकृतिक शासन है । यथा :--यदि कोई कहे कि कुम्हार ने मिट्टी को 
उत्पन्न नहीं किया, तव किस प्रकार कुम्हार उस मिट्टी का रवामी कहलाएगा ? और उससे घड़ा 
इत्यादि जो वस्तुएं चाहता है बनाता हे। वह किल प्रकार मिट्टी का शासन करने वाला बन 
गया ? स्पष्ट उत्तर है कि “जड़ होने से” । क्योकि मिट्टी ज्ञान नहीं रखती इसलिये चेतन कुम्हार 
उस पर शासन करता है और उसको काम में ला सकता है। जो चाहे सो बना 
सकता द्वै । दूसरे हमको संसार में यह नियस ज्ञात हे कि जब कभी किसी 
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चेतन की शक्ति में जड़ शक्ति के गुण अज्ञान और आलस्य आजाते है तो उसको भी दूसरी चत 
शक्ति आधीन कर लेती हे । इससे स्पष्ट ज्ञात होता है कि जड़ चेतन की आधीनता में सदा रहर 
है । और यह नियम एकमा रहता है। इसी प्रकार निबल पर प्रवल शासन करता है और अपन 
संपत्ति समझता है । कोई नहीं कह सकता है कि मनुष्य ने पशुओं को उत्पन्न किया। फि 
पशुओं पर मनुष्यों को किसने शासन दिया ? बुद्धि ने । क्योंकि मनुष्य में “बुद्धि” पशुओं ' 
अधिक है । इस कारण मनुष्य पशुओं पर शासन करना है | जहाँ २ मनुष्य की बुद्धि मनुष 
त्व से गिर जाती है वहों २ वह शासन से भी गिर जाता हे । क्योकि ईश्वर के ज्ञानादि गुर 
आदि हैं अतः उसका यह स्वामित्व गुण भी अनादि हे और जीव तथा प्रकृति उस भगवान्‌: 
देश हैं। तथा वे उस प्रभु से शासित हैं | 

पाठक गण ! क्योंकि संसार में मनुष्य को दुःख सुग्व से काम पड़ता है तब उसब 
कत्तव्य हो जाता है कि वदद यह ज्ञात करे कि दुःख और सुख कहां से आते हैं । 

जो लोग सिवाय ईश्वर के किसी वस्तु को अनादि नहीं मानते उनको मानना पड़त 
है कि दुःख और सुख दोनों अपनी इच्छानुसार होते हैं । फिर बतलाईये इश्वर की उपासना व 
कोई क्यों करेगा ? यदि कहा जावे कि दुःख अन्त: करण के संयोग से उत्पन्न होता है तो 5 
इन्द्रिय इश्वर से उत्पन्न होवे उसमें इश्वर का गुण मानना पड़ेगा । यथा जितने सबण के अठ 
कार बनते हैं वह सब सोना ही है । 

इस दशा में दुःख और सुख दोनों इश्वर ही के गुण हो गए परन्तु दुःख और सुख ६ 
बिरुद्ध गुण हैं अतः वे दोनों विरोधी गुण एक इश्वर में रह नही सकते । 

इसके विपरीत जब तीन पदार्थो को अनादि मानते हैं तो विषय स्पष्ट हो जाता है 
क्योंकि जब जीब प्रकृति की इच्छा करता है और उमसे संबन्ध जोड़ता है तो उस संबन्ध र 
प्रकृति के गुण उसमें आजाते हैं । क्योकि प्रकृति का गुण ज्ञान नहीं अतः जीव का प्रक्ृतिर 
सम्बन्ध होता है तो प्रकृति की जड़ता जीव में स्वतंत्रता और क्षान को ढक लेती है । इसस जीर 
प्रकृति के सदृश परतंत्र और मुढ़ हो जाता हे और जब अज्ञान तथा परतंत्रता होगइ तो इश्वरी 
नियम ब आश्ञा से सुख का नारा हो जाता है। और वह पराधीन होकर इच्छा तो करता | 
परन्तु ज्ञान और स्वतंत्रता के ढक जाने से उसको पुरा करने के उपाय प्रथम तो जानता ही नई 
यदि किचित्‌ जानता भी जावे तो भी स्वतंत्रता क अभाव में कुछ कर नहीँ सकता बस उसर्क 
कामना का होना ओर उसके पुरे करने के द्वार का न होना उनको अति कष्ट देते हैं । 

महात्मा गोतम मुनि ने न्याय दशन में लिखा है कि: 

“बाधना लक्षणं दुःखम्‌’ । न्यायद्शेन १म अ० | अथात्‌ चेतन के लिए स्वतंत्रता क 
न होना ही दुःख हे । यथा यदि किसी मनुष्य को भूख न हो और भोजन उपस्थित न हो ते 
उसको बुःख नहीं कहते हैं। परन्तु जब भूख लगे ओर खाना उपस्थित न हदो तो उसे दु:ख कद्द 
जायगा । क्योंकि जीवों की अल्प शक्ति हे ओर ज्ञान भी न्यून रखते हैं और प्रकृति की वृष्ण 
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वे तृप्त नहीं होते । वरन्‌ भोग से तृष्णा बढ़ती ही है । जेसे अग्नि में इवि डालने से अग्नि बढ़ती 
ति है, घटती नहीं हे । इसी प्रकार मनुष्य की जितनी आवश्यकता प्रकृति की होती है बन्धन 
पं पड़ता जाता है। ईश्वर के संयोग और उसके नियमानुसार चलने से सुख मिलता है। 
श्वर के ज्ञान शक्ति स्वरूप होने से उसके योग से मनुष्य में ज्ञान और शक्ति बढ़ जाती हे | 
प्रौर इन शक्षियों से मनुष्य अपनी निवेलता को ज्ञात करने और उनके द्वारों पर आधिपत्य 
ते सुख प्राप्त करता हवै । मानो प्रकृति के अनादित्व बिना संधार में नियम नहीं चल सकता । 
और चिना नियम के “अंधेर नगरी चौपट राजा टका सेर भाजी टका सेर खाजा” हो जाता 
है। अतः प्रकृति का अनादित्य मानना आवश्यक है । प्राचीन विद्वानों ने भी इस प्रकार रवी- 
कार किया है। जेसाकि उपनिषदों में लिखा है कि :--- 

“अजामेकां लोहित शुक्त्व कृष्णां बह्वीः प्रजाः सजमाना: स्वरूगाः । 

अजो ह्यको जुषमाणोऽनुशेते जहात्येनां भुक्तभोगामजोऽन्यः ॥ श्वेताश्वतरो० ॥ 

अथात्‌ एक ऐसी बस्तु है जो जन्य ( उत्पन्न होने बाली) नहीं । जिसमें तीन शक्तियाँ 
हैं “सतोगुण” प्रकाश करने वाली, “रजोगुण” न प्रकाश करने वाली न ढांपने वाली | तमो- 
एण=ढांपने बाली । जिसके स्वरूप से जगत्‌ उत्पन्न किया जाता है। इसके साथ एक ओर 
नियम है वह प्राकृतिक नहीं परन्तु पद्दिली वस्तुओं के फलों को भोगता है ओर कमे भी करता 
है। तीरी एक ओर वरस्तु है जो दोनों में रह कर उनके गुणों को ग्रहण नहीं करती । बस यही 
गहिला “प्रकृति” और दूसरा जीव तथा तीसरा परमेश्वर है। वेद ने भी इसको एक उदाहरण 
में स्पष्ट किया है । 
i “द्वासुपणो सबुज्ञा सखाया समानं वृत्तं परिपरवजाते । 

तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्ृत्यनभ्नन्नन्यो अभिचाकशीति ।? ऋ० मं० १ सू० १६४ मं० २०। 

अथोत्‌ एक वृत्त पर दो पत्ती बेठे हुए हैं और दोनों सदेव रहने बाले हैं । उनमें भिन्न- 
भाव भी हूं । परन्तु जनमें से एक तो उस वृक्ष के फलों को भोगता है। दूसरा उसके फलों से सदे 
भिन्न रहता है । प्रकृति वृत्त हे और उसमें “जीव” तथा “ब्रह्म”? दोनों पक्ती रहते हें। जीव 
कम करता हे, फल भोगता है। ब्रह्म न कमें करता है न फल भोगता है। वह कर्मो के फल का 
देने वाला है पाठक बन्द ! प्रकृति के अनादित्व पर सव अवाचीन ब प्राचीन दाशेनिकों की 
एक सम्मति है और वत्तेमान काल में पदाथ विद्या (साइंस ) कें ज्ञाताओं ने मी इसका समथन 
किया है | इसके बिना ईश्वर के गुणों में बड़ा दोष आता हवै । यह विषय प्रनिक्षण प्रकार से भी 
सिद्ध होता है क्योंकि प्रत्येक बस्तु टूट कर अपने मूल में मिल जाती हैं । श्रीकृष्ण जी ने गीता 
में लिखा है कि--“नासतो विद्यते भावो ना भावो विद्यते सतः ।” गीता २। १६। 

अथात्‌ जो सत्‌’ है वह कभी असत को प्राप्त नहीं हो सकता और जो असत्‌ है 
इससे सत्‌ नहीं होता । जगत्‌ में नारा के अथे उस रूप का जोपहो जाना है अत्यन्ताभाष से 
तात्पये नहीं । संसार के आदि से लेकर अन्त तक किसी ने वन्ध्या का पुत्र, आकारा के फूल, 
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और खरगोश के सींग नहीं देखे होंगे महात्मा कपिल जी कहते हैं कि-- 

“ना सदात्मलाभः न सदात्म हानिः” जो वस्तु असत्‌ हे उसकी किसी प्रकार दत्पत्ति 
नहीं हो सकती और जो वस्तु 'सत्‌' है उसकी किसी प्रकार हानि नहीं हो सकती । केवल कायो 
बस्था में परिवत्तन होता रहता हैं। और मूल ज्यों का † तीनों काल में एक-सा रहता है 
नवीन वेदान्ती जब प्रकृति के न मानने से संसार की उत्पत्ति का क्रम ठीक नहीं बता सकते तः 
छः पदार्था को अनादि ठीक बतलाते हैं। यद्यपि, वे व्यावहारिक और पारमार्थिक का झगड़ा डाह 
देते हैं । परन्तु अनादि व्यावहारिक नहीं होता । व्यावहारिक पदाथ सदेव मध्य दशा में रह 
करता है। इस कारण उनका अनादि मानना तो ठीक है और व्यावहारिक बतलाना भमेले रे 
डालना है । उनका मंतव्य है कि:-- 

“ज्ञीवेशौच विशुद्धा चिदू, विभेदस्तु तयोद्ठयोः । 
अविद्या तचितोर्योग: पडस्माकम दयः ॥ शारीरिक भाष्ये । 

जीव--ईश्वर और शुद्ध चैतन्य ब्रह्म, जीव और ईश्वर दोनों का भद, अविद्या अथाः 
प्रकृति माया और इसका चेतन से सम्बन्ध | ये छः हमारे अनादि पदाथ हैं । इनम जीव अँ 
ईश्वर का भेद और माया का चेतन स संबन्ध, “अवस्था? या गुण” है । “द्रव्य” नहीं । 'जीब” 
बद्ध आत्मा, और ईश्वर मुक्तात्मा का नाम है। दोनों एक वस्तु की दो अवस्थाएं हैँ। इस दश 
सें भी ३ वस्तुएं रह जाती हैं:-“शुद्ध-चित्‌-ब्रह्म अथोत्‌ परमात्मा, “जीव” जो अहयज्ञ ह्‌ 
और माया अथात्‌ प्रकृति । 

यहां पर वेदान्ती लोग यह कहते हैं कि हम जो अनादि मानते हूँ वद्द व्यावहारिद 
बात है । यथार्थ में इम एक ही पदार्थ को अनादि मानते हैं। हमने 2 पदार्थों को अनादि सान 
बतलाया है । और केवल एक को अनादि अनन्त माना है। यदि शंकराचाय जी छः पदाथ 
को एकसा अनादि मानते तो शेष को सान्त और एक को अनन्त क्यों बतलाते | वेदान्ती लोग 
का यहद कथन भी शंकराचाय के सिद्धान्तो को न सममने के कारण ह्वे क्योंकि आपने पदाथ 
को काल से अनादि माना है । परन्तु पांच को देश योग से सान्त माना है। आदि और अन्त द्‌ 
प्रकार का होता है । एक देश योग से दूमरा काल योग से । 


क्योंकि काल से जो अनादि होगा वह काल में मान्त नहीं होगा। ओर देश से ब्रह 
को छोड़ कर शेप पदाथ, एक देश में रहने स मान्त हें! और त्रह्म देश भी अनन्त हे--इसू 
कारण अनादि और अनन्त है, और शेप अनादि सान्त हैं। अभिप्राय यह है कि प्रकृति क्र 
अनादि माने बरोर व्यवस्था ठीक नहीं रहती । अनः तीन पदाथा (ईश्वर, जीव, प्रकृति) क 
अनादि मानना और नित्य मानना प्रत्येक मनुष्य क लिवे आवश्यक हे । “जीवात्मा?-दुख 
सु का अतुभत्र करने वाला है । “प्रकृति” जीव का अधिकरण ( आधार ) और “परमात्मा 
सुख का अधिरुरण अथात्‌ केन्द्र है । इसलिये प्रकृति की उपासना स जीव मिथ्या ज्ञान के 
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ता है और मिथ्या ज्ञान से बद्ध होकर दुःख भोगता है। और परमात्मा की उपासना से 
पथ्या ज्ञान रूप अंधकार नष्ट हो जाने से और ज्ञान स्वरूप सूय का प्रकाश हो जाने से बन्धन 
` छूट कर मुक्ति अथात्‌ परमानन्द को प्राप्त होता हे। और जब तक इन पदार्थो को अनादि 
माना जावे तो एकको भी अनादि सिद्ध करना असम्भव हो जायगा। इसीलिये महर्षि 
यानन्द्‌ ने स्वमंतव्यामंतव्य में लिखा है कि:-- 


“में ईश्वर, जीव और प्रकृति इन तीन पदार्थो को अनादि तथा नित्य मानता हूँ” । 
ह समय शीघ्र आन वाला है जवकि आज-कल का भौतिकवादी, प्रकृति का पुजारी वे देशिक 
[स्तिक मण्डल ऋषि क वेद प्रतिपादित इस पत्य सिद्धान्त का अनुयायी बन कर आस्तिक 
द्वाएगा तथा “कृरवन्तो विश्वमायेम्‌? के झएडे के नीचे खड़ा होकर ऋषि के गुण गाएगा ।? 
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सत्याथें प्रकाश पारचय 


[ लेखक्क--श्री स्वामी वेदानन्दतीथे, आचारय दयानन्दोपदेशक विद्यालय गुरुदत्त भवन, लाड़ीर ] 
[गताङू से आगे] 


पञ्चम सध्चुल्लास 

पांचदें में वानप्रस्थ और संन्यास का चयान है। वानप्रस्थ का यदि उद्धार हो सके नो देश 
में शिक्षा सबेथा निःशुल्क हो जाये। ओर अनेक प्रकार के सुधार अनायास हो जायें। “जब शिर 
के श्वेत केश और त्वचा ढीली हो जाये और लड़के का लड़का भी हो गया, तब वन मं जा बसे |? (प्रृ० 
२४ "मैं अन्नि होम कर, दोलित होकरब्रत, सत्याचग्ण आर श्रद्धा को प्राप्त होऊं, ऐसी इच्छा करके 
चानप्रस्थ हो ।” ( प्० २२५ ) 
| “पश्चात्‌ जब संन्यास ग्रहण करने की इच्छा हो तब स्त्रो को पुत्रों के पास भेज देवे, फिर संन्यास 
ग्रहणा करे ।” ( पू० २२४ ) 

“सत्र मनुष्ियाद प्राणियों को सत्योरदेश ओर विद्यादान से उन्नति करना संन्यास का 
सुर्य कम है ।” ( पु० २३० ) 

“सी वेदोक्त धमं ही में आप चलना और दूसरों को सममा कर चलाना संन्यासियां का 
विशेष धम है ।” ( प्र २३२ ) 

इसी प्रकार धीरे धीरे सब संग दोषों को छोड़ हप शोकादि सव हुन्द्रों से विमुक्त होक 
संन्यासी ब्रह्म ही में अबस्थित होना है । संन्यासियों का मुख्य कम यही है कि सब गृहस्थादि आश्रमों 
को सब प्रकार के व्यवहारं का सत्य निश्चय करा अघम व्यवहदारों से छुड़ा, सश्र संशयों का छेदन 
कर सत्य घमयुक्त व्यवहारों में प्रवृत्त कराया करं ।? ( प्र० २३२ ) 

संन्यास का अधिकारी कोन है? इसका उत्तर महाराज ने इस प्रकार दिया है-- 

“रागा हो को अधिकार है, क्योंकि जो सब वणो में पूगा विद्वान्‌ धार्मिक परोपकार प्रिय दै 
उसी का ब्राह्मण नाम है । बिना पूणो विश्वा के धर्म परमेश्वर की निछा ओर वेगग्य के संन्यास ग्र्या 
करने में संसार का विशेष उपकार नहीं हो सकता । इसी लिये लो ४ श्रुति है कि त्राह्मईँ को संन्यास 
का अधिकार है अन्य को नहीं ।” ( प्ृ० २३२ ) 

“संन्यासाश्रम का अधिकार मुख्य करके ब्राह्मगा का है /” ( पृ० २३३ ) 

““(पूते, ) संन्यास ग्रहणा को आवश्यकता क्या है ? (उत्तर जेसे जसे शरीर में शिर को 
छवश्यकता है वेसे ही आश्रमो में संत्यास!श्रम की आवश्यकता है क्योंकि इसके बिना विद्या धर्म कभी 
नहीं बढ़ सकता । ओर दूसरे आश्रमों को विद्याग्रहण, गृःकृत्य ओर तपश्नय्यादिका संबन्ध होने से अव- 
काश बहुत कम मिलता है । पक्षपात छोड़ के वत्तना दूसरे आश्रमों को दुष्कर है। भेसा संन्यासी सवंतो 
मुक्त होकर जरत्‌ का उपकार करता है वसा अन्य आश्रमी नहीं कर सकता क्योंकि संन्यासी को 
सत्य विद्या से पदार्थो के विज्ञान की उन्नति का जितना अवकाश मिलता है उतना अन्य आश्रमो 
को नहीं मिल सकता । परन्तु जो ब्रह्मचय्यं से सनशसी होकर जगत्‌ को सत्य शिक्षा करके जितनो 
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चन्नति कर सकता है उतनो गृहस्थ वा बानप्रस्थ आश्रम करके संन्याश्रमो नहीं कर सकता |” (२२२) 

विवाह के मुकाबले में सन्यास का उत्कप सिद्ध करके वत्तमान काल के संन्यासियों में प्रच- 
लित अकमेण्यवाद को तोत्र आलोचना की है। लिखा है--“मनु जी ने वेदिक कम्मं जो घम्मयुक्त 
सत्य कम्म हैं संन्यासियों को भो अवश्य करना लिखा है । क्या भोजन छादनादि कमे वे छोड़ सकेंगे ? 
जो ये कम्म नहीं छुट सकते तो उत्तम कर्म छोड़ने से वे पतित ओर पाप भागी नहीं होंगे ? जब गृहस्थों 
से अन्न वस्त्रादि लेते हें और उनका प्रत्युपफार नहीं करते तो क्या महापापी नहीं होगे? जेसे आांख 
से देखना अग कान से सुनना न हो तो आंख आर कान का होना व्यथ है वेसेहीजो संन्यासी 
सत्योपदेश ओर वेदादिशास्त्रों का विचार प्रचार नहीं कन्ते तो वे भी जगत में व्यर्थ भार रूप हँ” 
( ४० २२४ ) 

संन्यास के प्रयोजन के संबन्ध में लिखाहै--“सत्योपदेश सब आश्रमी करें और सुनें । 
परन्तु जितना अवकाश ओर निष्पत्तपानता संन्यासी को होती है उतनी गृहस्थो को नहीं । 
जितना भ्रमण का अवकाश संन्यासी को मिलता है उतना गृदस्थ ब्राह्मणादिकों को कभी नहीं मिल 
सकता । जव ब्रह्मण वेद-विरुद्ध आचरण करे तब उसका नियन्ता संन्यासी होता है । इसलिये संन्यास 
का होना उचित है ।” ( प्ृ० २३५ ) ` 

इसके पश्चात कई रूढ़ियों का निराकरण किया है--“एकप्रवास करने से जगत्‌ का . उपकार 
अधिक नहीं हो सकता । ओर स्थानान्तर का भी अभिमान द्दोता है। राग द्वेष भी अधिक हो होता है। 
परन्तु शो विशेष उपकार एकत्र गहने से होना हो तो+हे। जेसे जनक गाजा के यहाँ चार चार महीने 
तक पंचशिखादि ओर अन्य संयासी कितने ही वर्षों तक निवास करते थे। ओर 'एकत्र न बहना? यह 
बान आज कल के पाखणिडयों सप्रदायां ने बनाई हें। क्योंकि जो संन्यासी एकत्र अधिक रहेगा ता 
हमारा पाखण्ड खण्डित होकर अधिक न बढ़ सकेगा” ( ५० २३५ ) 


सन्यासी को घन न देने का भी खण्डन किया है। विचित्र बात यह है कि जिनके मठाधीशों 
ने करोड़ों की ख॑म्पत्ति जोड़ रखी है, वही लोग संन्यासियों को घन देने का विगेध करते हैं उसका 
उत्तर महाराज ने इस प्रकार दिया है--' यह बात भी वर्णाश्रम विगेधी सम्प्रदायी ओर स्वार्थ सिन्धु 
वाले पौगाणिकों की कल्पो हुई है, क्योंकि संन्यासियों षो घन मिलेगा तो वे इमारा खण्डन बहुत कर 
सकेंगे ओर हमारी हानि होगो । तथा वे हमारे आधीन भी न रहेगे ।”” ( प्रृ० २६६ ) 

इसके आगे मनुप्रमाण से संत्यासियों को दान लेने का अधिकार दिखाकर लिखा है-- 
“हां यह बात तो है कि जो संन्यासी योग चेम से अधिक रखेगा तो चोरादि से पीड़ित श्रौर मोदित 
भो धो जायगा | प+न्तु जो विद्वान है वह अयुक्त व्यवहार कभी न करेगा, न मोह मे फंसेगा, क्योकि 
बढ प्रयम गृहाश्रम में अथवा ब्रह्म तय में सब भोग कर वा सब देख चुके है। और जो ब्रह्मचय से होता 
है ब्द पूण वाग्य युक्त होने से क्रो नहीं फंसता ।? ( प्ृ० २३६ ) 

इसी प्रकार शद्ध में संन्यासियों के जाने के संबन्ध में लिखा हे-“प्रथम तो मरे हुए पितरों 


का आना ओर किया हुआ श्राद्ध मरे हुए जितगों को पहुँचाना हो असम्भव, वेद और युक्ति-विमद्ध होने 
से मिथ्या है। झौर जब आते ही नहीं तो भाग कोन जायेंगे । जब अपने पाप पुण्य के अनुसार ईश्वर 
को व्यवस्था से मग्ण के पश्चात्‌ जीव जन्म लेते है तो उनका आना कसे हो सकता है ? इसलिये यह 
भो बात पेटाथी पुराणी कौर बेरागियों को मिश्या करपी हुई। यह तो ठीक है, जहां संन्यासी जायेगा 
वहाँ यह मृतक श्राद्ध करना वेदादि शास्त्रों से विरुद्ध होने से पाखण्ड दूर भाग जायेगा |” ( पृ० 
२३६-२३७ ) 
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श्रह्ाचय से सन्यास लेने के सम्बन्ध में अच्तर का समाधान इन शब्दों में किया है-- 


"जो निर्वाह न कर सके इन्द्रियों को रोक़ सके वहु ब्रह्मचय से संन्यास न लेवे। परन्तु 
जो रोक लके बह क्यों न लेवे ? निस पुरुप ने विषय में दोष बौर वोय संगक्षण में गुण जाने हें वह 
विषयासक्त कभी नहीं होता। ओर उनका वीय विचारान्नि का इन्धनवत्‌ है अर्थात्‌ नसी में व्यय हो 
जाता है। जैसे वेद्य ओर आओषतों की आवश्यकता रोगो के लिये होती है बसी नीरोगी के लिये नहीं, 
इसी प्रकार जिस पुरुष वा स्त्रो को विद्या, धमे वृद्धि ओर सब संसार का उपकार करना हो प्रयोज्ञन हो 
चह विवाह न करे ।” ( पु० २३७ ) 


चारों आश्रप्तों का क्त्य संक्षेप से यों लिखा - 


“इसलिये विद्या पढ्ने, सुशिक्षा लेने ओर बलवान होने आदि के लिये प्रह्मचय; सब प्रकार 
के उत्तम व्यवहार सिद्ध करने के अर्थ गृहस्थ; विचार, ध्यान, विज्ञान बढ़ाने, तपश्चयां करने के 
शिये वानप्रस्थ! ओर वेदादि सत्य शास्त्रों का प्रचार, धमे व्यवद्दार का प्रण धर दुष्ट व्यवहार 
के त्याग, सत्योपदेश ओर सब को निस्सन्देह करने आदि के लिये संन्यासाश्रम है । परन्तु जो उस 
संन्यास के मुख्य धम सत्योपदेशादि नहीं करते वे पनित ओर नरकगामो हैं। इससे संन्यासियों को 
उचित हे कि सत्योपदेश, शङ्कासमाघान, वेदादि सत्य शाम्त्रों का अध्यापन ओर वेदोक्त धम की सिद्धि 
प्रयत्न से करके सब संसार की रुक्षति किया करं ।” ( २३७-२३८ प° ) 


इन्त में लिखा है--“ज्ञो स्वयं घप्र में चल कर सब संसार को चलाते है जिसे आप र 
सव संसार को इस लोक अर्थात्‌ वत्तमान जन्म में, परलोक अर्थात दूसरे जन्म में स्वग अर्थात्‌ सुख का 
भोग करते कराते हैं, वेदी धर्मात्मा जन संन्यासी और महात्मा हैं ।” ( पृ० २३८ ) 
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मनुष्य तथा वेदोत्पत्ति ओग वेदिक सम्पत्ति 


[ लेख्वक--श्री प्रथ्तरीचन्द्र जी आय शिमला ] 


महपि दयानन्द जी ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका में वेदोत्पत्ति के विषय में इस प्रकार लिखते हैं - 

प्रश्न-- वेदों की उत्पत्ति में कितने दष हो गये हैं ? 

इत्तर एक वृन्दे छ्वानचे करोड़ अठ लाख बावन हुज्ञाब नवसो छिहत्ता अर्थात ( १६६८८५६७६) 
वष वेदों को और जगत की उत्पत्ति मे हो गये हैं और यद सम्दरतू ७७ सतहन्तरां बर्च गह। हे । 

प्रश्न- यह कसे निश्चय हो कि इनने ही वष वेद और जगत्‌ को उत्पत्ति मे बीन गये हैं ? 

उत्तर-यह जो वत्तमान सृष्टि है इसमें सातवें (७) वेवस्वन मनु का वत्तमान है। इससे पूच 
छः मन्वन्तर हो चुके हैं। १ स्वायम्भव, २ स्वारोचित, ३ ओवमि, ४ तामस, ५ रेञत, ६ चाक्जुल, ये छः 
तो बोन गये हैं और सातवां (७) बेवस्त्रत वत्तं रहा है और सावणि आदि ७ सात मन्नन्तर आगे भोगगे, 
ये सब मिलकर १४ मन्बन्बर होते हैं झर ७१ एकह त्तर चटुयुगियों का नाम मन्वन्तर रखा गया है, सो 
इसको गयाना इस प्रकार से है कि ( ७१२८००० ) सपर लाग शद्रा इस हज़ार वर्पो का नाम सतयुग 
रखा हे ( १२६६००० ) बारह लाख छानवे हज़ार वर्षा का नाम घेता ( ८६४८०० ) आठ लाख चॉसठ 
हजार वर्षा का नाम दपर और ( ४३२००० ) चार लाख बत्तीस हज़ार वपो का नाम कलियुग रक्खा 
हैं, तथा आयो ने एक क्षण ओर निमेष से लेके बप पयेन्त भी काल की सूकम और स्थूने सज्ञा बांधी 
हे आ इन चारों युगों के ( ४३२०००० ) तितालीस लाख बीस हज़ार ब होते हें जिनका चतुयुगी 
नाम है । एक इत्तर (७१) चनुर्युगियों के शर्थात्‌ ( ३०६७२०००० ) तीस करोड़ सग्सठ नाख बीस 
हज़ार वर्षा की एक सन्चन्तर संज्ञा को है ओग ऐसे २ छ: मन्वन्तर मित्त कर अर्थात्‌ (१८४०३२० ०१०) 
एक अब चोरासो करोड़ तीन लाख बील हज़ार वे हुये और सातवें अन्वन्तर के भोग में यह (२८) 
शटु'ईसवीं चतुयु गी मे कलियुग के ( ४६७६ ) चार हज़ार नव सो छिहत्तर वर्ष का तो भोग हो चुग है 
ओर बाकी ( ४२७०२४ ) चार लाख सत्ताईस हज़ार चौबीस वर्षा का भोग होने वाला है। जानना 
चाहिये कि ( १२०५३२६७६ , बाग्ह करोड़ पांच लाख बत्तोस हज़ार नव सो छिद्दत्तर वर्ष तो सवर्वत 
मनु के भोग हो चुके हैं ।? 

उपरोक्त लेख से ज्ञान होता है कि वेदों शी। मनुष्यों के परदुर्भाव को हुये ( १६६०५५३०००) 
पक अव छानवे करोड़ अठ लाख त्रेपन हज़ार वपे हुये हैं, ओग यह अवधि हमें मान्य भी है। परन्तु 
वेदिक सम्पत्ति? प्रन्थ मे मनुष्यों तथा वेदों को अवधि केवल ( १२०५३३०३० ) बाग करोड़ पांप लाख 
तेवीस हज़ार तीस वप लिखते हैं । वेदिक सम्पत्ति दूररे संस्करण के पृष्ठ १२४ के ऊपर लिखते हैं-- 

“अब प्रश्न यह है कि प्रथिवी कब बनो ओर मनुष्य सए कब हुई ? स्रि को वप संख्या 
कुछ कम दो अब वभ के करीब है | पर यह समय मनुष्यों की उत्पत्ति का नहीं है। यह समय सृष्टि 
को उत्पत्ति से लेकर आज तक का है। सृष्टि उत्पत्ति नब से मानी जाती है, जब से सृष्टि का बनना 
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थ्याग्म्भ हुआ | यह वह समय है, जब प्रन्तय का समय परा होकर सरटे का बनना आरम्भ हाता है 


अर्थात्‌ मुक्त प्रकत का पम्म्पर संघात आग्म्म होता हे आर परमागा मे दगु क छदि बनने आरम्भ हो 
हैं। इस समय से लेकर सूय प्रइ, नक्षत्र आदि बनने तक के समय को स्वायम्भुर मनु कहते हैं । स्व 
यम्भुब मनु के समय में उत्पन्न उत्तानपाद शोर धरर आदि नक्षत्र आकाश में मौजूद हैं। जिस प्रक 
स्वप्यम्भुव मनु के समय नाक्षत्रक जगन्‌ तयार हुंश्रा, उसी तरह दुसरे सत्ररोचिन मनु के समय 
प्रथिवी तयाग हुई । तीसरे मनु के समय मे प्राथवी चरद्रमा जुदा हुआ। चोथे मनु मे समुद्र से भू 
निकली, पांचव म॑ चनम्पात हुई, छठे मे पशु हुये आ सातव ववस्व॒त मनु में मनुष्या का जन्म हुआ 
इसका हिसाव इस प्रकार है-- 


सत्ताइस चतुयु गियों के ११६६४०००० न्प 
सल्युग कं {२८००० ,, 
प्ेनायुग के १६६००० ,, 
द्वागग्युग के ८६४००० ,, 
शज नक कलियुग के ५०३० ,, 
वेवस्त्त सनु से आज्ञ तक का योग १२०५३३०३० 


हमारे हिसाब ओर विश्वास के अनुसार मनुष्यों को पेदा हुए भी आज तक इतना ही सम 
हुआ | धार्मिक विद्वानों ओर पदाथ विज्ञानियों क! निकाला हुआ समय इस लम्बे समय के साथ न 
पहुचता न पहुचे, इसकी पर्वाह नही । यह यहां प्रश्‍न होता है कि यदि मनुष्य वेत्रस्वत मनु में पेदा हु 
तो उन्‍्हों ने स्त्रायम्भुव मनु से गिन्तो कसे शुरू की / इसका उत्तर यह है कि कल का दिन अभो हक 
पर कल होगा । इसे बाल का जिन प्रमाणो से हम निश्चय कर सकते हें वह निश्चय बिलकु सत्य हीत 
है, उसी तरह आने वले मन्वन्तरे के विषय मे भा हमारा निश्चय सत्य होन' चाटिये। यद्र कोइ अलो 
किक नरोका नहीं है, प्रत्युत ज्यों तिष सम्बमस्यों गशित ही है | जिसे परमात्मा न वेदों के द्वारा बतत्ताया है 

ऊपर हमने लिखा है कि मनुष्य सष्टि ववस्वत मनु के समय मे हुई | इस उक्ति के अनेक 
कारों में से मुख्य कारण यह हे कि हमारे आये कुल भूपगा क्षत्रिय ही रादा थे ओर इतिहास से विशेष 
रूप से उन्हीं गाजाओ को चग्चा है। उस चर्चा से ज्ञान होता हे कि हमार सूयवंश ओर चन्द्रवश घे 
गजाओं की दोनों प्रधान श ख्व ये चेवरस्वल मनु से आरम्भ होतो हें । इमक पत्र का कोई चोधी बंश नहं 
जाना जाना । इससे प्रतीत होता है कि मनुष्य झालि का प्रादु वेवर | मनु के ही समय से हुआ 
परन्तु इमारी सृष्टि की सब्या सूटि के आरम्भ से है, बेउम्पत मनु से हो । सृष्टि आंभ का अथ हैं 
छूटे हये परम रु एों का फिर से मिलना । जब से पग्मागु मिळने लगते एं तभी से सृष्ट का आरम 
माना ज्ञाना है | तभी से त्राह्म दिन आगम्म्म होता है ओग तभी से कलग का डारम्भ होता हे ।” 


शारो चल कर श्री पणिडव रघुतन्दन जा १४४ प्रछ पर वेदों को प्राचोनता को सिद्र करते 
हये लिखते हैं-- 


१४६ ] | 5 [ आये १६ नवम्बर १६४४ 


“बृबस्वत मनु से ही समस्त मनुष्यों को उत्पत्ति हुई है ओर उन्हीं ववस्वत मनु तक वेदों को 
प्राचीनता सिद्ध हो रही है । इसलिये हम यहां यह कहना धनुचित नहीं समभते, कि वेद उतने हो प्राचीन 
हैं, जितना प्राचीन मनुष्य जाति का प्रादुर्भाव है ।” 

श्री पणिडत ग्घुनन्दन जी शर्मा साहित्य भूषण कोई साधारण लेखक नहीं हैं, कि उनके लिखे 
लेख को दृष्टि से ओम्त कर दिया जावे, बल्कि उन्होंने वेदिक सम्पत्ति प्रन्थ लिख कर आय जगत्‌ को 
पर्याप्त सेवा की है ओर ऐसा खोज पूण ग्रन्थ लिख कर संस्कृत साहित्य में वृद्धि भो की है। इसके 
अतिरिक्त इस प्रन्थ की प्रशसा सभी आय विद्वानों पत्रों तथा सन्यासी मह्दात्माश्रों ने को है ओर प्रत्ये 
प्राये नर नारी को इसके पढ़ने का आदेश भी किया है, यहां तफ कि हमारी शिरोमणि सावदेशिकऋ 
शाय प्रतिनिधि सभा ने भी इसकी प्रशसा करके हम आर्यो को इसके पढ़ने के लिये विवश कर दिया 
है और मेरा भी यही विचार है कि इस प्रकार के विद्वत्ता पूर्वक और खोज पूर्ण लिखे गये प्रन्थ का जरूर 
अध्ययन करना चाद्ये । परन्तु इसके साथ ही हम आयो का यह भी कत्तव्य हो जाता है कि जहां पर 
महर्षि के सिद्धान्तो के विरुद्ध कुछ लिखा गया हो उस पर गम्भीरता से विचार करके सत्य तक पहुंचने 
का प्रयत्न कर । 

से न विद्वान हूं, ओर न मेरा इतना स्वाध्याय है कि में इस बात को प्रमाणों या युक्तियों से 
सिद्ध कर सकूं कि जो कुछ महर्षि ने लिखा है वही ठोक है और पणिडत रघुनन्दन जी का लिखा हु 
इ्यशुद्ध हे मेरा काम विद्वानों के सामने बात सुका देने का था वह मेंने कर दिया है, अब विद्वानों का 
काम दै कि इसके ऊपर खोज्न पूरं, ओर सप्रमाण लेख लिखें । 

मैंने इस सम्बन्ध में दो तीन आयं विद्वानों से पूछा भी था, यहां तक कि वत्तेमान समय के 
माये जगत्‌ में प्रसिद्ध विद्वान्‌ पण्डित जी से भो बात-चीत को थी ओर उन्होंने मुझे यही उत्तर दिया 
था, कि में देखकर बता सकूँगा, कि मनुष्य सृष्टि कब हुई थो, परन्तु डेढ़ बष का दोघं समय व्यतीत 
जाने पर भी उन्होंने इस पर प्रकाश डालने की कुपा नहीं की | या तो उम्हें स्मरणा नहीं रहा या समय 
के अभाव के कार्या ऐसा हुआ है। इस समय “आय! का सिद्धान्ताँक प्रकाशित हो रहा है, मुझे आशा 
हे कि श्रो सम्पादक जी इस पर ज़रूर ध्यान देंगे ओर ऐसे लेख लिखवा कर प्रकाशित करके यह सिद्ध 
करेंगे कि लो समय वेदों की उत्पत्ति का श्रो स्त्रामी दयानन्द जी ने लिखा है, वहो ठोक है आर वेदिक 
सम्पत्ति का लिखा हुआ मनुष्य ओर वेदों के प्रादुर्भाव का समय अशुद्ध है । 

हं इतनी बात नो मेरी समक मं भो वदिक सम्पत्ति की लिखी हुई नहीं आई कि छ: मन्व- 
न्तरों तक सृष्टि पूण दोनो रहो हो ओर सातवें मन्वन्तर में मनुष्यों तथा वेदों का प्रादुर्माव हुआ हो यदि 
थोड़ो देर के किये ऐसा मान भी लिया जावे, तो इसो क्रम से सृष्टि का संद्ार भी दोना चाहिये अर्थात्‌ 
अगले ( सार्वाण ) मन्वन्तर की समाति के साथ ही मनुष्यों की समाप्ति भो हो जावेगी और फिर छः 
मन्जन्तर उसी क्रम से सृष्टि का प्रलय होता गहेगा ओर ऐसा मान लेने से मेरे विषार में दो दोष उत्पन्न 
होते हैं, प्रथम तो यह्व कि परमात्मा ने जीवों को अच्छे कमं करके मुक्त होने का बहुत कम समय 
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वद्‌ आर अद्वतवाद 
| लेखक श्री भद्रसेन जो ] 
पाठक वृन्द! एक समय था जब कि सारे भूमण्डल में वेदों का ही प्रचार था। वेद भगवान 
के पित्र सिद्धान्तों को ही शिगेमणि समभा जाता था। जिज्ञासु जन वेदों के पावन आदेशों मे निज 
हृदयों को आत्तोकिन करते हुए मनुष्य जीवन के अन्तम लक्ष्य को प्राप्त कर अपने को कृत-कृत्य 
स्वतन्त्र: करते न थे। किन्तु काल चन्द्र मे शनः २ बदिक धम का हास होने लगा। वेदों का पठन- 
पाठन बंद हुआ । लोग वेदों के वास्तविक सिद्धान्तों को भूल कर अपने कल्पन सिद्धान्तों को मानने 
लगे। इतना हो नहीं प्रत्युत अपने उन कल्पित सिद्धान्तां को बदिक कह कर, इनको वेदों के मत्ये मढा 


जाने लगा । प्रतिभा पूजन, अवसाब वाद्‌, सृतक श्राद्ध, पशु बलि आदि अलीक सिद्धान्त इसी श्रेयो 
के ही हैं । इसो प्रकार के अनेक सिद्धान्तो में एक आट्ठेतव,द भी है जिसे कि शक्रर स्वामी ने बोड़ों के 
नास्तिकवाद के सामने खड़ा किया है। इसे "मिथ्यावादे” आदि नामों से भी पुकारा जाता है। 
अभिन्न "निमित्तोपादान कार्या,” और “जञीव्त्रह्म क्य? यह दो अ्रद्वेतवाद क मुख्य सिद्धान्त हैं। 
अन्य अलोक सिद्धान्तों को भान्ति इसे भी वादक बताया जाता है। और वह भी ऐसी अवस्था में 
जब कि द्वेनवाद का वेद ने बड़े जोरदार शब्दों में समथन किया है “द्वा सुपणा”? “सपयंगाच्छु” आदि 
मन्त्र जोव-ईश्वर तथा प्रकृति की सत्ता का स्पष्टनया प्रथक्‌ २ वर्णन कर रहे हैं। यजुवेद के १७ अध्याय 
का “विश्वतश्चक्षु:०? यह मन्त्र भगवान के विराट स्वरूप का बगान करता हुआ स्पष्टनया बता रहा 
है कि परमात्मा ने प्रकृति के पामाणुयों से इम जरत्‌ को उत्पन्न किया है जेसा कि धस मन्त्र के 
दूसरे भाग मे लिखा है APRON ISU SSR 

“सम्बाहुर्यां धमति सम्पतत्र: द्यावाभूमी जनयन्‌ देव एकः? 

अर्थात्‌ पब्मेश्वः ने अपनो ऋत तथा सत्य रूपा बाहुओं को शक्ति से # सम्पतस्त्रे:---पर- 
क सम्भूय “सृष्टयुत्पत््यथम्‌? पतन्नि-गनि छुबन्ति ये ते--सम्पतश्रा:--पर मागाव: अर्थात्‌ ज्ञो 
सृष्टि उत्पत्ति के लिए मिन्नकर गति करे सम्पतत्र: यहां वेदिक प्रयोग के कार्या पंचभी विभक्ति के स्थान 
पर तृतोया विभक्ति आई है । 


दिया, क्योंकि +८ डटर ईस मन्वन्तरों मे से केवल दो मन्वन्ता ही ननको फर्म करने का अवसग मिला 
शौर बड़ भो पूर्व कर्मानुमार अनेक योनियों मे से होने हये मनुष्य (वस ) योनि में आना होता हे 
ओर २६ छब्दीस मन्वन्तर तो ऐसे ही अकमण्य से प्रढ़े रहे । दूमरे जगत्‌ की स्थिति और प्रलय का 
समय समान न्हा करोंकि ऐसा होने से छः मन्त्रन्तर सृष्ट को पूण हीने मे लगे और छ: मन्वन्तर 
सृष्टि का नाश होता न्हा और प्रलयावस्था में पूरे १४ मन्वन्तर पड़ी ग्हो विपरीत इसके नियम तो यह 
है कि १४ चौदह मन्वन्तर सृष्टि प्रलयातस्था में गहनो है ओर १४ चौदह मन्वन्त। स्थिति में। आशा 
है इस लेख को पढ़कर शोध ही विद्वानों का ध्यान इस आर लग जावेगा । 
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णुओं से इस थनोक प्रथिवी लोक को बताया । वेदों में इस प्रकार प्रतवाद का समथन करने वाले 
नेक प्रमाणों के होते हुए भी यह कहना कि वेद अद्ठेतवाद का समथन करता है कितना हास्य- 
पद है । | 

वेदों में कतिपय मन्त्रों को अद्वतवाद का समथक वताया ज्ञाता है | उन मन्त्रों में से हम 
स लेख मे एक मन्त्र पर विचार करेंगे। जिससे पाठकां को भरी भाँति ज्ञात हो जायेगा कि वह भाग 
गद्वेतवाद का कँ तक समधन करता है । सन्त्र इस प्रकार हे" "` 

पुरुष एवेदछ सचेयदू भूतं यञ्च भावम्‌ । उतासृतत्त्रम्येशानो यदन्नेनालिरोइति ।। प. ३१-२ 

इस मन्त्र का सश्लाथ यह हे “भूत भविष्य तथा वतमान में जो छुछ भी है वह सब पुरुष 
रथात्‌ ब्रह्म ही है। ओर बही ब्रह्म अमृतत्व” को स्वामी अर्थात्‌ शासन करने वाला है। ओर अन्न 
; द्वारा प्राणियों को जीवन देने वाला अर्थात्‌ डनको इत्यन्न करने पालन पोषण कर्ने वाला है ।” इस 
न्त्र में मुख्यतया तोन बालों का उल्लख है । 

१--भूत-भविष्यत्‌ तथा वतमान में नो कुछ हे वह सब पुरुप ही है । 

` २--वह पुरुष “श्वमृतत्व” का स्वाम है । 

३--तथा “अन्न” केचद्वागा प्राणियों का पालन पोपण करता है। इन तीनों विपयों का 
था मन्त्र में आए “पुरुप”? “अम्ृतत्व” तथा “अन्न? शब्द का विवेचन करने से मन्त्र का अथ 
बल्कुल स्पष्ट हो जाता है । 

सव प्रथम पुरुष शब्द को लोजिये। पुरुष शब्द का अथ है पुरिशिते-इनि-पुरुषः अर्थात्‌ जो 
प्रपनी पुरो अर्थात्‌ नगरी में शयन करता हे, वह पुरुष है। जिस प्रकार से आत्मा के शरीर में शयन 
मरने से शरीर उसकी पुरी हं । ओग इसीलिये आत्मा को भो पुरुष कहा गया हे उसी प्रकार सारे 
ह्माण्ड में शयन कर्ने से यहु ब्रद्म।एड भी ब्रह्म को पुरी अर्थात्‌ नगरी है। अतः जेब तक ब्रह्माएड 
:स पुरो की, परमेश्वर से भिन्न कोई स्वनन्त्र सत्ता न हो, तब तक परमेश्वर उसमें शयन ही नहीं कर 
नकता । क्योंकि “निवास” ओर “निवास करने वाला” इन दोनों की सवथा प्रथक्‌ २ सत्ताएं हुआ 
हरतो हें। ओर जब तक परमेश्वर ब्रह्माण्ड रूपो पुरी मे शयन न करे तब तक चह पुरुष ही नहों कला 
उकता । अतः यह मानना पड़ेगा कि ब्रह्म के अतिरिक्त ब्रह्माएड की भी एक स्वतन्त्र सत्ता है। जिसमें 
क ब्रह्म व्यापक है। जिस प्रकार “भूपति” कहने से केवल राज्ञा का ही वोध नहीं होता अपितु उसके 
अतिरिक्त उसकी मलकीयत-भूमि का भी बोध होता है; उसी प्रकार पुरुष कहने से केवल ब्रह्म का ही 
रोघ नहीं होता अपितु इसके रचे ब्रह्माएड का भी होता है। अतः “पुरुष एवेद” सव यदूभूतं यश्च 
भाव्यम्‌? का अथय हुभा कि भूत -भविष्यत्‌ तथा बतेमान में जो कुछ है बह ब्रह्माण्ड तथा उसमें 
यापक होकर निवास करने वाला पश्मेश्वर हो है, नकि “सवं खल्विदं ब्रह्म” भर्थात्‌ “सब कुछ 
ह्म हो है |” 

मन्त्र दूसरो बात हमको यह बताता है कि वह पुरुष 'असृतत्व” का स्वामी है। अब हमें यह 


सद्धान्त अङ्कु | (हक 


देखना है कि “अमृतत्व” कया सस्तु है । पूव इसके कि “अमसृतत्व” का विवेचन किया लाए, यह बता! 
देना आवश्यक है कि स्थामो सेवक भाव दो सवथा भिन्न सत्ताओं में हो हुआ करता है; न कि एक। 
हो सत्ता में जेसा कि आत्मा आत्मा का या अपने चेतन्य स्वब्राव का न तो स्वामी है न सेवक, 
इसी प्रकार परमेश्वर भी अपने अमृतत्व अर्थात्‌ चेतन्य स्वभाव का न स्वामो है, न सेवक | अतः यह 
मानना पड़ेगा कि अमृतत्व परमेश्वर से कोई भिन्न वस्तु है; जिस पर कि वह अपना प्रभुत्व रखता है। 
अव जरा 'अमृनत्व के अथ पर बिचार करिये । अमृतस्य भावःम्ग्रसृतत्वम्‌? 

अर्थात्‌ अमृत पदाथ का जो “अमरपन” है वही “अमृतत्व” हे।` झर “अस्त” शब्द का 
छथ है मरण धमं से रहित । अर्थात्‌ जो पदाथ मर्या घमं से रहित है वह अमृत है। अव हमें यह 
देखना है कि परमेश्वर से श्रतिरिक्त दूसरा कोन मग्शधम से रहित पदार्थ है। शास्त्रों ने आत्मा तथा 
परमात्मा इन दो ही सत्ताओं को मरण घम से रहित माना है। अनः यहाँ “असन” शब्द का अथ 
जीवात्मा भो हो सकता है। स्वयं वेद ने भी वायु रनिलममृननमथेइम्‌'" "° ""** "°° 

इस मन्त्र में आत्मा को अमृत नाम से पुकारा है। अतः यह सिद्ध हुआ कि अमृत शब्द 
का अथ यहाँ जीवात्मा भी है। अब मन्त्रके दूसरे भाग का यह अर्थे हुआ कि वह पुरुष अर्थात्‌ परमात्मा 
“सृत्य” अर्थात्‌ चेतन श्वभाव वाले जोव मात्र का स्वामो है। अब इतनी विवेचना के पश्चात्‌ यह 
स्पष्ट प्रतीत हो जाता है कि इस ब्रह्माण्ड में परमात्मा के अतिरिक्त जीवात्मा” भी एक हबतन्त्र सत्ता 
है; जो कि परमात्मा के आधिपत्य में रहता हुआ भी परमात्मा से सवथा भिन्न है। 

अब मन्त्र के तीसरे भाग को लोजिये। मन्त्र का तीसरा भाग हमको यह बताता है कि 
परमात्मा “अन्न” के द्वारा सब प्राणियों को जीवन देता हे। अब देखना यह है कि यह “अन्न” क्८ा 
बस्तु है । “अदूभ कणे” तथा अनजप्राणने” इनदो धातुओं से उणादि “नत्‌? प्रत्यय लगाकर “अन्न” 
शब्द बनता द | 

अथते--भच्यते किया भुज्यते यत्‌=तद्‌--अन्नम्‌ अथवाङश्चनिति- प्राणति निखिलोपि 
जीवोऽनेन=तदू- अन्नम्‌ । अर्थात्‌ जिसका भक्षण या भोग किया जाए, वह अन्न है। अथवा जिसके 
हारा जीवमात्र जोवन धारणा करता है वह अन्न है अतः इस मन्त्र में अन्न शब्द्‌ से प्रकृतिका ही 
प्रहा हो सकता है। क्योंकि प्रकृति का भोग किया जाता है इसी लिये शाख्रों में प्रकृति को “भोग्य”? 
कहा गया है। ओर प्राकृतिक पदाथ द्वारा ही सब प्राणी अपने प्रायों को अर्थात्‌ जीवन को धारण 
करते हैं। अतः व्युत्पत्ति से तो “अन्न” शब्द के प्रकृति के पर्याय होने में कुछ सन्देइ हो नहीं रहता । 
श्वेताश्वतर उपनिषदू में भी प्रकृति को भोग्य कद्दा गया हे-भोक्ता भोग्यं प्ररितारद् मत्वा सब प्रोक्त 
त्रिविधं ब्रह्ममेतत्‌ । 


इस उपनिषदू वाक्य में भोक्ता=जीवास्मा, भोग्य--प्रकृति तथा इन दोनों को प्रेरित करने । था 
परमात्मा ब्रह्म कहा गया है। इस श्रति से यह भो स्पष्ट सिद्ध द्वोता हे कि ब्रह्म केबल परमात्मा का ही 
नाम नहीं, अपितु महान दने से प्रकृति तथा गुण सारश्य से जोवात्मा का भो नाम ब्रह्म है। अतः “सब 
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खल्विदं ब्रह्म” इस वाक्य का भी यहद अथ नहीं हो सकता कि सब कुछ एक मात्र रह्मा हो है, अपितु यह 
सब दृश्य तथा अदृश्य जगत्‌ प्रक्रति परमात्मा तथा जीवात्मा का दी मेल है। यही उपयुक्त वाक्य का 
डपनिषदू कथनानुसार यथाथ अर्थ है। अस्तु-- 


निघण्टु में “स्वधा” शब्द को अन्न का पर्यायवाची लिखा है। आर स्वधा शब्द का अर्थ 
है'''स्वां सत्तां घारयति या सा-- “स्वघा'”” अथवा प्रलय काले--स्वात्मान इद्‌ निखिलं जगत्‌ धाश्यलि 
या सा--स्वघा” अर्थात्‌ जो अपनी सत्ता को धारण कर रहो है, अथवा प्रलय काल में जो सम्पूण 
ज़गत्‌ को अपने अन्द्र धारण कर लेतो है वह स्वधा है। स्वधा की इस व्युत्पत्ति से €पष्ट है कि प्रकृति 
का नाम हो सघा है। इसी लिये वेद भगवान्‌ में लिखा हे--''आनीदवातं स्वधया तदेकम्‌” के 

अर्थात वह परमेश्वर प्रलयकाल अर्थात्‌ सृष्टि उत्पत्ति से पूव स्वधा अर्थात्‌ प्रकृति के साथ था। 
छ्रनः निघण्टु में वही स्त्रधा शब्द अन्न का पर्यायवाचो होने से इस अन्त्र में अन्न शब्द से प्रकृति का 
हणा करना सवंथा युक्ति संगत ही है । 


भौर देखिये निघण्टु में ब्रह्म शब्द को भो “आन्न”? का पर्यायवाची लिखा है और श्वेताश्वतर 
।पनिषदू में प्रकृति को भी ' ब्रह्म”? कद्दा है जेसे कि हम पहले दर्शा चुके हैं। अत: इससे भी उपयुक्त मन्त्र 
$ “र्न? शब्द से प्रकृति का ही ग्रहण करना उचित है। अब अन्न शब्द के प्रकृतिवाची होने का एक 
परौर प्रवल भ्रमण पाठकों के सम्मुख उपस्थित किया जाता है। तेत्तिरीय उपनिपद्‌ में पंच भूनों को भी 
“हान्न” कहा गया है। कोर पंचभूतों का संघात ही प्रकृति है। उपनिषदू-मन्त्र इस प्रकार है-- 

प्राणो वा अन्न्म्‌'"` `" आपो वा अन्नम्‌ "` `` ज्योतिरन्नादम्‌! "`` ` 'एथिवी वा अन्नम्‌ ` † 
प्राकाशोऽन्नादं । तत्तिरीय उ० भृगुवल्ली ३। अनु० ७-८६ 
। अत: इससे भी स्पष्ट दो जाता है कि इस मन्त्र में आया “अन्न” शब्द प्रकृति वाची ही है। 
प्रव जब कि अनेक प्रमाणों और युक्तियों से यह सिद्ध होगया कि “अन्न” शब्द का अथ यहां प्रकृति” 
तै है तो मन्त्र के तीसरे भाग का अथ यह हुआ कि परमात्मा प्रकृति के द्वारा सब प्राणियाँ का पालन 
पेषण करता है। अतः उपयुक्त व्याख्या के अनुसार अन्त्र में झाए “पुरुष”, “झसृनत्थ” तथा “अन्न”? 


६8 टिप्पणपौ--इस मन्त्र को भी अद्वुसवेदान्तो अद्वेत परक ही लगाते हैं ओर इससे बरह्म का 
अभिन्न निमित्तोपादानत्व” सिद्ध करते हैं इसी लिये इस मन्त्र में आए स्वधा शब्द का अथ ' सायण”” 
; प्रकृति न करके “माया” किया है । क्योंकि नवीन वेदान्त के मत में “माया” ''सदसद- 
भवंचनोय” है । अर्थात जो न सत्‌ है और न असत्‌ है वह माया है। या यूँ कहिये कि जिसको सत्‌ 
प असत्‌ दोनों में से कुछ भी नहीं कहा जा सकता वह माया है। किन्तु “सवघा” का अथ इससे 
वथा विपरीत-''अपनो सत्ता को धाग्या करने वाली” ऐसा है अतः वह प्रकृति ही दो सकती है माया 
दापि नहीं । अतः यह मन्त्र भी अद्वेत वाद का कदापि समथक नहीं हो सकता । 
| + टिपपणी--यहां “अन्नाद” शब्द का अर्थ भी अन्न को खाने वाल्ाअन्रही है जसा कि 
उनिषद्‌ को पूरी श्रतियों को देखने से स्पष्ट हो जाता है। 
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का अथ क्रमशः परमात्सा, जोवात्मा, तथा प्रकृति हो दोता है। अब इस मन्त्र के सम्पूणा यथाथ अथ 
को देखिये ``" 'यथ।थ “भूत भविष्यत्‌ तथा वर्तमान में जो कुछ भी है वह ब्रह्म'णड तथा ब्रह्माणड में 
व्यापक होकर शयन करने वाला ईश्वर ही है। वही परमेश्वर जीवों का स्वामी तथा प्रकृति द्वारा उनका 
अर्थात्‌ सब प्राणियों का पालन पोषण करने वाला है ।? 


अब पाठक गण स्वयं बिचार करें कि क्या यह मन्त्र भद्वेतवाद्‌ का पोषक है? फिर इसे 
केवल-- पुरुष एवेद ७ सबम्‌” मन्त्र के इतने ही भाग को लेकर बिना सोचे बिचारे भट्ठेत परक सिद्ध 
करना कितना हास्यास्पद है | हमने इसो मन्त्र को केवल अद्व तवाद का विरोधो ही नहीं, अपितु अनेक 
प्रबल प्रमांयों द्वारा वेदिक त्रेतवाद का प्रबल पोषक सिद्ध कर दिया है; जो कि सवथा युक्ति संगत है। 


अब इस सन्त्र के त्रेतवाद परक सिद्ध हो जाने पर हमारे शाङ्करमतानुथायी एक शंका 
उपस्थित कर सकते हैं वह यह कि मन्त्र व्यावहारिक अवस्था में तो हम भी जोव, ईश्वर तथा जगत्‌ 
को अलग २ ही मानते हैं। इसका समाधान यह है कि प्रथमतो वास्तव में व्यावहारिक तथा 
पारमाथिक अवस्थाएं कोई भिन्न २ अवस्थाएं हो नहीं । केवल अपने कल्पित सिद्धान्त पर होने वाले 
प्रबल आच्तेपों से बचने के लिये ही इन दो स्थितियों को पृथक २ मान भी लिया जाए तो भी जो सत्य 
है वह प्रत्येक अवस्था में ही सत्य है। चाहे व्यवहारिक अवस्था हो अथवा पारमाथिक। पारमार्थिक 
झधस्था में यदि दो और दो चार होते हें तो व्यवहारिक अवस्था में भी दो और दो चार होते हैं, न कि 
पाँच। अतः यदि व्यावहारिक अवस्था में प्रेतवाद्‌ सत्य है तो पारमार्थिक अवस्था में भी प्रेतवाद हौ 
सत्य होना चाहिये, न कि अद्वेतवाद । ओर यदि “अभ्युपगम वाद” से यह मान भी लिया जाए कि यह 
मन्त्र व्यवद्दारिक अवस्था का ही वयांन करता है तो छद्वेतवाद पक्ष में भी इसे व्यावहारिक 
अवस्था का वणान करने वाला ही मानना पड़ेगा । ऐसा कदापि नहीं हो सकता कि त्रेतवाद पक्ष में 
सो यह मन्त्र ब्यवहारिक अबस्था का वणन करे, ओर अद्टेतवादइ पत्त में यही मन्त्र परिमार्थिक 
अवस्था का। अब यदि इस मन्त्र को व्यावहारिक अवस्था का वणान करने वाला मान लिया 
जाए तो भद्वेतवाद्‌ भी व्यवहारिक सिद्ध हो जाता है। ओर ब्यवहारिक स्थिति को नवोन देदान्त अ्राम्त 
अर्थात्‌ मिथ्या मानता है । अतः उनके ही कथनानुसार भ्रद्वतवाद भो मिथ्या भर्थात्‌ भ्रान्त ही ठद्दरता है, 
अर इसके बिपरीत त्रतवाद को ही पारमाथिक अवस्था का मानना पड़ेगा । इससे त्रतवाद्‌ स्वयं सत्य 
सिद्ध हो जाता है। अतः प्रत्येक पत्त में यह मन्त्र “त्रेतवाद्‌”' का समर्थक न कि “थदट्वेतवाद्‌” का । 
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वृदां का सास्कातक ावश्लपएु 
[ सहदेव चक्रवर्ती विद्यालङ्कार, लाहोर ] 

इस विश्व में अनेक संस्कृतियों का नाम सुनने में आता है | रोमन, प्रीक और योरोपियन 
संस्कृतियां का नाम सुनते ही विश्व-इतिद्दास के विद्यार्थी के सामने रोम, ग्रीस ओर योरोप के ऐतिहासिक 
चित्र दृष्टिगोचर होने लगते हैं । इन संस्कृतियों की एक ऐतिहासिक हष्टभूमिका भी है| निष्पक्ष दृष्टिकोण 
से इनका अध्ययन करने से ज्ञात होता है कि प्राचीन रोम की अथ लोलुपता, ग्रीस के सीमातीत सौन्दय 
ओर योरोप के भोतिकत्राद ने श्राघुनिक मानव को आत्मघात करने को प्रेरित किया है। इस संसार में 
एक श्रौर भी संस्कृति बिद्यमान है भोर वह हे वेदिक संस्कृति। भारत के प्राचीन ऐतिहासिक पुरुषों ने 
वैदिक संस्कृति के सम्पूगां तत्वों को अपने जीवन में खपाया था| यह कहते द्रवे हमें कोई संकोच नहीं 
होना चाहिये कि भारतीय संस्कृति वेदिक संस्कृति का एक रूपान्तर है । जो सम्बन्ध वेद रोर ब्राह्मण- 
ग्रन्थों का है, बही सम्बन्ध वेदिक तथा भारतीय संस्कृति का कल्पित किया जाना चाहिये । यदि ब्राह्मण! 
वेदों के व्याख्याकार हैं तो बुद्ध, व्यास और दयानन्द के जीवन भी, जिनमें भारतीय संस्कृति ओत- 
प्रोत थी, वेदिक संस्कृति के भाष्यकार कहे जा सकते हैं। आप कहेंगे कि रोमन, ग्रीक ओर योरोपियन 
संस्कृतियों की तरह वेदिक-संस्क्रति की भी कोई अपनी विशिष्टता हे-मानवता अथवा मानवता के 
प्रतिपादक समानता, स्वाधीनता और बन्धुता । किन्तु इन सब विशिष्टताओं का आधार कोनसी चीझ 
है यह भो एक प्रश्न है । मेरे विचार में 'वणव्यत्रस्था' एक ऐसी चीज दै, जिस हम वेदिक-संस्क्रति का 

आधारभूत सिद्धान्त कह सकते हैँ । वेद में लिखा है— 

ब्राह्मणो ऽस्य सुखमासीद्‌ बाहू राजन्य, कृतः । उरूतद्स्य यदूवेश्यः पदूभ्यां शूद्रोऽजायत ॥ 
यजु० ३१। ११ 

इस मन्त्र में मानवसमाज के चतुविध विभाग की मलक पाई जाती है यहां शारीरिक अंगों 
से चातुवंश्य को उपमित किया गया है। संसार के भूतक्रालीन एवं वसमान इतिहास को देखते हुवे 
हम इम परिणाम पर पहुँचे हैं कि मानव-समाज सदा तीन वस्तुओं को अनिवाय रूप से अनुभव 
करता रहा है । वे चीज़ें हैं- अज्ञान, अन्याय ओर अभाव | सन्‌ १६४२ ई०में अन्घमहासागर के वक्तः- 
स्थल पर आरूद होकर अमेरिका के प्रधान श्री रूज़वेल्ट तथा ब्रिटिश प्रधानमन्त्री जी चचिल ने विश्व में 
नवीन योजना चालू करने के लिये जिल एटलाशिटक-चाटेर ( Atlantic cha।€7) का चित्र 
खींचा था-उसमें भी अज्ञान, अन्याय और अभाव को दूर करने पर बल दिया गयाहै। यह तो 
बिदित ही दै इन तीनों बुराइयों को नष्ट करने के लिये समाज को ब्राह्मण, क्षत्रिय ओर वेश्य--इन बगों 
में विभक्त करना होगा ! केवल झ्ञानभानु ब्राह्मणों का प्रकाश ही विश्व के अज्ञान तिमिर को छिन्न-भिन्न 
कर सकता है । ज्ञत्रिय लोग शस्त्र धारण द्वारा प्रजापीडकों से प्रजा की रक्ता कर सकते हैं आर वेश्य 
लोग प्रभूत वित्तोपाजन तथा दानादि से राष्ट्र के माव को दूर कर सकते हैं। अज्ञान, अन्याय ओर 
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अभाव को दूर करने का एकमात्र उपाय है-ब्राह्गा, क्षत्रिय तथा वश्य के कार्यों का उत्तरदायित्वपूण 
निरूपण | यदि मानवृ-समाज को चतुर्विध रूप से विभक्त न किया जाय तो विश्व सर्वाड्रीण विङास करने 
में सवंशा असमथ २द्देगा । किन्तु इस विभाग का निरूपण करते समय हमें गोता के इन शब्दों को 
ध्यान में रखना चाहिये-- 

चातुबंण्य मया सृष्टं गुणकर्मस्वभावश: । 
गुण, कम, स्वभाव को देखकर ही ब्यक्ति को कोई बण महण करने की प्रेरणा करनी चाहिये। 
इन वर्णो में कोई भी अपने को छोटा-चड़ा नहीं कह सकता । वेद्‌ में लिखा है-- 
श्ये छासो अकनिष्ठास एते सम्भ्रातरो वावृधुः सौमभगाय । 


युवापिता स्वपारूद्र एषां सुदुद्या प्र्निः सुदिन्ता मरूदूभ्यः ॥ ऋक्‌ ५।६०।५ 


शया सम्पूण संसार निषमता »र युद्ध की ज्वालाओं से दग्ध है । मानव समाज अरशाँत है, 
भूखा है ओर सामाजिकता गिरगिट की तरह रंगीन जामा ओढे हुए है। इन सब चीज़ों का क्या 
कारण है ? इसका केॅंवलमात्र कारण है मानव-संस्कृति की उपेत्ता और उस संस्कृति कां अभाव जो 
बेदिक-सस्कृति की सुन्दरतम प्रतीक है । संसार में शान्ति स्थापित करने का एकमात्र उपाय 'बणेठ्यचस्था' 
की स्थापना हो सकती है । वर्शधंम को महत्व देने वाला समाज अपना विशेष उत्तरदायित्व अनुभव 
करता हुआ अपने काय को पूगा करने का प्रयत्न करेगा, वेद का यह कितना सुन्दर सन्देश है -'कुबन्नेवेह 
कमणि जिज्ञीविषेत्‌ शनछममाः? । श्र्थात्‌ सौ वषं पन्त मनुष्य को निरन्तर कार्यं करते रहना 
चाहिये। यदि समाज के ब्राह्ममा अज्ञान का नाश करने पर तुल जायें, चत्रिय पराक्रम द्वारा समाज 
के शत्रुओं का दन करने के लिये कटिबद्ध हो जायें और वेश्य धनोपाजेन एवं वितरण द्वारा घनाभाव 
की पूति करने पर उतारु हो जायें, तो मानबसमाज धरती पर अनोखा ओऔर आकषक स्वग बन जायेगा, 
मेरे विचार में वद्कि-संस्कृति का विश्लेषण करते हुवे श्रथवा वेदों का सांस्कृतिक विश्लेषण करते हुवे 
हमें वणब्यत्रस्था को भी महत्व देना होगा। यह वेद और आरयेमप्राज का आधारभूत सिद्धान्त है | 
पाश्चात्य लागों पर वगाञ्यबस्था के महत्व का यहां तक रंग जमा है कि वे वेदिक्रधर्मी की व्याख्या ही 
इस प्रकार करते है “जो बणात्र्यवस्था में आध्था रखता है? । एक स्थान पर वेद में गृहस्थाश्रम में प्रवेश 
पाने बाले व्यक्ति को ब्राह्मण, क्षत्रिय ओर वेश्य-इन तीनां की विशेषताओं सं युक्त होत का निर्देश 
किया है। “ऊजे बिभ्रद्‌ बसु नः सुमेधाः? यह वेद के शब्द हें । मैं वर्णव्यवस्था को वैदिक-संध्कृति का 
एक महत्वपुत्र अङ्ग मानता हूँ। यदि सं-क्र त का यह लक्षण किया जाय कि “जिस योग्यता, प्रवृत्ति अथवा 
प्ररशा के बल पर किसी वस्तु का आविष्हार हुश्रा है बह है समाज विशेष की संस्कृति”-तो उपरोक्त 
तकणा सर्वथा सत्य सिद्ध होती दै । किन्तु संस्कृति तमी सफल हो मेगी, यह वह किसी सभ्यता का 
निर्माण करेगी । हमें सभ्यता का लक्षण ऐसे करना हे'गा-'संस्क्रति द्वा आविष्कृत चस्तु। इस लक्षण 
को मानकर हमें बैदिः संस्कृति द्वारा वेदक सभ्यता का भी निर्माण करना होगा। हमें संसार में इस 
समय ऐसी कोई संस्कृति नहीं मिलनी, जो वैदिक संस्कृति का रूपान्तर कही जा सके ? फिर भी प्राचीन 
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भारतीय संस्कृति को हम बेदिक-संस्कृति का भाष्यकार कह सकते हैं। श्रोर भारतीय-संस्कृति ही 
मानव्रीय-संस्कृति है। वेद्क-संस्कृति गंगा को सदा बहने बाली धारा के समान है। १३८०० फीट ऊँची 
गंगोत्री से निकलकर अपने मूल स्रोत से २५४७ मील बह कर गंगा समुद्र में गिग्ती है। बीच में 
असंख्य नदियां उसमें आकर मिलती हैँ । परन्तु फिर भी गंगा की व्यक्तित्व और आस्तित्व ज्यों का त्यों 
कायम रहता है। यही अवस्था वैदिक-संल्कृति की श्रक्षय धारा का है। यगों के दौर में उसमें अनेक 
संस्ङृतियां आकार मिलीं, किन्तु वेदिक-संस्कृति ने उन सब संस्कृतियों को अपने अन्दर खपा कर लीन 
कर लिया और अपना वैदिऊस्वरूप ज्यों का त्यों कायम रखा । यही तो पेदिक-संस्क्ृति का महत्व है। 
इस महत्व का हम तभी प्रतिपादन कर सकंगे जब अपने स्वार्थो में अनुरक्त होकर सँँग्वार जंगज़ी जान- 
बरों की तरह एक दूसरे को निगलने के घृणित कार्य में लगी हुईं मानव-जाति के लिये वेदिक-संस्क्ृति 
द्वारा वर्णव्यवस्था’ का ठोस आविष्कार कर सकेंगे। यही है वेदों के सांस्कृतिक विश्लेषण की एक 
शप्राकषेक कहानी । 
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सिद्धान्त अङ्क ] [ १६४ 
अब आय्यों और आर्यसमाजों का कया कत्तव्य है? 


[ लेखक-श्यामसुन्दर लाल एडवोकेट, मेनपुरी यू० पी० ] 

महर्षि दणानन्द के शब्दों में [ देखो उनकी अनुभूमिा के अन्त में जो इन्होंने 
षत्तराधं के ११ वं समुल्ञाम के आरम्भ में लिखी है | आय्य समाज के वेदिक-सिद्वान्त क्या 
हे? इसको उन्होंने अपने “स्वमन्तव्याअन्तवय” शीषक से वणन किय! है जिनकी संख्या ४१ हैं । 
पश्चात्‌ केवल कुछुक पंक्तियों का 'वाक्थ खण्ड” देकर 'सत्यार्थ प्रकाश को समाप्त कर दिया 
हे । इस 'वाक्य खण्ड’ में महर्षि ने विशवमात्र के लिये जो शब्द उक्त वेदिक सिद्धान्तो के विषय 
में प्रयुक्त किये गये हैं, वह केसे गम्मीर, उच्च ओर हृदय ग्राह्य हैं, इसको वही पाठक सम्यक 
भांति में समझ सकते हैं जिन्हों ने वेदिक साहित्य का अच्छे प्रकार मनन और विचार किया है । 


परन्तु पहले इसके कि में “उक्त स्त्रमन्तव्यामन्तव्य? के विशेष २ अंकों को क्रमशः 
तदर्थं विदित करूं यह उचित प्रतीत होता है कि अंक संख्या '३०? के विषय में जहां उन्हों ने 
“आय्येवत्त? देश की परिभाषा दी है उस सन्देह का निवारण कर दूँ जिस के प्रति एक 
समय में कई अन्यों के साथ में मी भ्रमित हो गया था। उक्त परिभाषा में मुझे भी अन्यों के 
साथ यह भ्रम हो गया था कि इस परिभाषा में कोई विशेष मद्ृत्व नहीं है जो उसको सिद्धान्तो 
की कोटि क। स्थान देने की उपयुक्तता प्रकट करता हो। अब मनन करने से स्पष्ट विदित होता 
है कि बह सन्देह मेरा अन्यो के साथ सवथा अशुद्ध था। कारण यह कि यदि उक्त परिभाषा 
के विवरण का जो महर्षि ने उसके सम्बन्ध में आठवें समुल्लास के प० २२४ से प्रर २२६ तक 
“जगत्‌ की उत्पत्ति में कितना समय व्यतीत हुआ है ? इम प्रश्‍न के पूव आये हुए भाग को 
(जो मेरे पाम के “सत्यार्थ प्रकाश” में उक्त पृष्टों में आया है ) ध्यान पूवक पढ़ेगे तो उनको 
निश्चित रूप से भानु हो जायेगा कि महर्षि ने उपयुक्त परिभाषा को वेदिक सिद्धान्तो में स्थान 
देकर यही नहीं कि सिद्धान्तों की दृष्टि से ददानि हुई होती यदि उसको सिद्धान्तो की कोटि में 
स्थान न दिया ज्ञाता तो उसे महत्व पूण परिभाषाओं में स्थान प्राप्त न होने से एक घड़े अंश 
का हानि हो जाती । निदान “प्रवाह से सृष्टि के अनादि अनन्त होने के सिद्धान्त की दृष्टि से 
उपको बैदिक सिद्धान्तवत व्यक्त करने में महर्षि ने जो उसको महत्व दिया है वह उनके 
नितान्त दृग दशिता का ऐसा चिन्ह है, जो अन्य बातों के सहश उनकी महर्षि पदवी का द्योतक है। 
उक्त विवरण से स्पष्ट हो जाता है कि क्यों, किन प्रकार अन्य सञश्चाइयों की भांति यह भी 
सञ्चाई है कि इश्च भूगोल की बनावट ही ऐसी हे कि सदा से यह आय्यावत्त देश सर्वोपरि 
रहता चला आता हे ओर सर्वोपरि रहेगा । तथा जब २ उसकी उक्क दशा में विविध कारणों से 
विकार उत्पन्न हो जाता हे तो संसार के समस्त देश उस विकार से तद्त्‌ प्रभावित होकर 
पतित ओर रोगी हो जाते हैं। और उम विद्या से रहित होकर जो मानब जाति के सच्चे कल्याण 
के लिए अनिवाये है रहित होकर केवल रोगी ही नहीं हो जाते किन्तु ऐसे मारग में पतित हो 
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हो जाते हें जो उनको पशुत्व की अवस्था को प्राप्त कराक छोड़ता है । 


अतः यहां पर कुछ अधिक न कहद कर केवल “स्वमन्तव्यामन्तव्य” के कुछेक 
अंकों की गणना पारिभाषिक रूप में देकर उनका यट्किञ्चित अभिप्राय विदित करता हुआ 
अन्त में इस बात के व्यक्त करने का प्रयत्न करूगा कि समस्त संध्षार मात्र के आर्ययो को 
झौर विशेषतः भारतीय आर्य्या को क्या करना चाहिये ? 


पहले में इम लेख में पाठकों के ध्यान को उपयुक्त शीपक की अङ्क मात्रा संख्या 
१, ४, ५, तथा ६, १२, १६ तथा ६, तथा २१ की ओर विशेष भांति में खींचना चाहता हूँ 
और उनमें कुछेक के लिये “सत्याथ प्रकाश” के अन्य स्थलों से आवश्यकतानुसार उद्धरण 
दूँगा । अङ्क संख्या १४, ५, तथा ६ से ईश्वग, जीव और प्रकृति का नित्यत्व और उनका 
पारस्परिक सम्बन्ध और १२ में 'मोक्ष' (मुक्ति) की रूपरेख्त और उसका अनित्यत्ब दिखला 
कर संख्या १६ और २१ में “बणाश्रम” और “मूर्ति पूजा” का पारिभाषिक विवेचन किया 
है । जिन लोगों ने “सत्याथ प्रकाश” और महपि के जीवन चरित' पर बाहरी दृष्टि डाली 
है, बह जानते होंगे कि प्रथम तो महर्षि ने वाणीद्वारा “मूर्ति पूजा? और जात-पांत रूपी 
ऊटपटांग कुडयवस्था, जिसको श्रगरेजी भाषा में कास्टसिस्टम्‌ ( ०२5४९-555९0 ) नाम दिया 
गया है, के विरुद्ध इतना अधिक बल दिया कि देश के एक बड़ भाग में कोतूइल मच गया 
अनेक विशिष्ट संस्कृत पाठशालाओं को कई स्थानों पर इस प्रयोजन से खोला कि पणित वमे 
बिज्ञ होकर वेदिक सिद्धान्तो का प्रचार, प्रचुर भांति में कर सकगे। परतु जब थोड़ ही काम 
में अनुभव ने बतलाया कि पण्डित लोग जो अध्यापकी के लिये रक्खे गये छिप २ कर 
क्रियात्मक रूप में शिष्यां तथा अन्यो को अवेतनिक बना रहे हैं तो वह उनकी ओर से उदा- 
सीन दो गये और अपने उपदेश को लेखत्रद्ध करना समय की मांग निश्चय कर सन्‌ १८७५ 
ई० में अपने सुप्रसिद्ध ग्रन्थ “सत्याथे प्रकाश” को छाप कर पबलिक़ को भंट किया और 
अपनी मातूभाषा 'गुत्रराती' भाषा का मोह छोड़ देवनागरी भाषा ओर लिपि को सारे देश 
की एक वेज्ञानिक भाषा की सामथ्यं और क्षमता रखने वाला पाकर उक्त ग्रन्थ का माध्यम 
बनाया । वास्तव में यह ग्रन्थ जेसा कि उसके नाम से विदित होता है विश्वमात्र के लिये 
ऐसा अमूल्य और अनुपम है रि सहमा व्यक्त नहीं किया जा सकता। उसके पहले भाग 
में १० समुल्लास हैं । इनमें प्रहर्ष ने वेदों ओर वेदानुयायी सम्पूण आये साहित्य के आधार 
पर उपयुक्त उद्धरण देकर और उनका नागरी भाषा में भाषान्तर देकर मनुष्य मात्र के लिये 
प्रत्येक कमे धम जन्म से लेकर मृत्यु तक जीवन के समस्त पार्श्वा (पहलुओं ) पर ऐसे हृदय 
ग्राह्म रूप में महर्षि ने प्रकाशा डाला है कि पढ़ने चाला उच्च श्रशी का विज्ञानी हो सकता हे । 
तथा दूसरे भाग में चार समुल्लास हैँ जिसको उत्तराघ नाम दिया गया हे और इनमें आश्यो- 
वत्त के सम्पूण मतमतान्तरों का समीचण किया गया ह्वै । 
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यथा ११ वें समुल्लास में उन मतों का खण्डन मण्डन जो अपने आपको वेदिX 
धम से सम्वन्धित मानते हैं तथा १२ वे उनका समीक्षण जो अपने आपको वेदों से सम्ब 
न्धित न मानकर चारवाक, बोद्ध जेन आदि नामों से संज्ञित मानते हैं। इसी प्रकार १३३ 
और १४ वें समुल्लास में क्रमशः ईसाई तथा मुसलमानी मतों का समीक्षण है। विशेष बक्तठः 
इस उत्तराध में यह हे कि महर्षि इस भाग में भी न्याय पथ से कहीं पर विचलिः 
नहीं हुए हैं ओर कहीं पर पाठक को विज्ञान पूवक पढ़ने से यह अवसर नहीं दिया है किवा 
कहू सके कि अमुक बात में महर्षि के कथन में लेशमात्र भी पक्षपात की गंघ हैं । 

परन्तु शोक है कि एस महान्‌ आत्मा का हमारे और मनुष्य मात्र के मन्द भार 
से, जिसने आजीवन अखण्ड ब्रह्मचय्य, तप त्याग और सतत पुरुषार्थ द्वारा वेदादि शास्त्र 
में अद्वितीय कुशलता और ज्ञान प्राप्त और उसको परिमार्जित कर संसार भर की भन्नाई औ 
उसके सश्च ओर ठोस कल्याण के लिये एक बृहत पुरोगम (प्रोग्राम ) अपने चित्त में निधारि 
किया था और तदनुसार एक ऊँचे काणड की सामग्री एकत्र की थी और नहीं ज्ञात उसके हृद 
में किन २ उच्च विचारों का ज्वारभाटा लहरें मार रहा था, अपने उस संकल्प को अधूरा छो 
कर हम सब से सन्‌ १८८३ ईस्वी विक्रमाब्द १६५६ की दीवाली क दिन हम सब से वियुः 


हो गया । 


निदान जिस मन्द्‌ भाग्य ने हमको छक्त महदषि से वियुक्त कराया उसी के कारः 
इम सब के हृदयों में महर्षि के देहावसान पर उनके स्मारक नियत करने के समय अपर 
अयोग्यता और दूरदर्शिता के कारण यह सी भूल स्वभावतः हुई कि उसके स्मारक का रूप वह 
उदय हुआ जो भूलमय था अथात्‌ डी० ० वी कालिज पंजाब में ओर कुछ काल पीछे डी 
ए० वी० कालिज यू० पी० आदि में शनेः २ उपस्थित हो गये और यद्यपि स्वनामघन्य | 
श्रद्धानन्द्‌ के पुरुपाथ से गुरुकुलों की स्ट भी रची गई परन्तु बद्द भी महर्पि के विचारों 
कितने निकट पहुँच पाय हैं, विज्ञ लोग सरलता से समझ सकते हैं । महर्षि क पश्चात्‌ ह 
सब आर्यो तथा राषष्टिय और अराष्ट्रिय पुरुषार्था ने इस सम्पूण समय में ओ उद्योग कर पाः 
है और जो कुछ इस का फल हुआ है वह हमारे सम्मुख है । 

इस लेखक का विश्वास है कि परमात्मा ओर उसके सदू भक्त सदा से कल्याण 
उपाजन में अपने २ गुण क्म और स्वभावनुसार दत्त चित्त रहते हैं परंतु सर्घो३रि, सब 
ऊपर 'सञ्चिदानन्द्‌ स्वरूप? परमात्मा की विद्यमानता तो रहती है जो कभी भी न्याय से रत्ती 3 
तो कहना न्यून वर्णन करना है एक क्षण भी अपने उस उच्चतम न्याय के आदश से प्रथ 
नहीं होती जो हमको अपने २ वेयक्तिक ओर सामूहिक दोनों प्रकार के कर्मो की व्यवस्था देख 
मानती और तदनुरूप ही हम सबको फल देता रहती है । 

जो हो हमने अपनी भूलों से भी जो कुछ सदूचेष्टा का परिचय दे पाया है उस र 
का परिणाम हुआ हे, वह यह हे कि संसार मात्र के सदू पुरुषों के हृदयों में एक प्रकार 
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अ लड़र उत्पन्न हो गउ है जो साक्षात्‌ संम्त करती दिखलाई दे रही है कि बालक होवा 
वा, अद्धवयस्क हो अथवा वृद्ध, तथा वह हिन्दू हो वा मुसलिम, बौद्ध हो या इमाई, अथवा 
न्य ससी नाम से संक्षिक मान व बग, इस उत्कट इच्छा और उत्साह का उदय हो गया है 
5 वह उस जन्म सिद्ध अधिकार के योग्य हैँ जिसका वणान वेदिक घम में किया हुआ पद 
र पर प्रत्यक्ष हो रहा हे और इस अधिकार से कोई नर नारी अब दीघ काल तक वञ्चित 
हीं रह सक्ता। वेदिक धम में यही महत्व की मात्रा पूण रूप में विद्यमान है कि कोई मनुष्य 
ग जो किसी भूल के कारण उस अधिकार से रहित हो गया हे बह सत्य, अहिंसा, न्याय 
था विश्व प्रम का सञ्चा पुजारी हो जाने पर किसी राष्ट्रीय वा अराष्टीय शक्ति द्वारा बज्जित 
टी रक्‍्खा जा सक्ता । महाप दयानन्द कृत अनुपम मन्थ “सत्याथ प्रकाश” संमार 
आ गया हे जेसा क्रि हम मब देख रहे हैं। संसार की सारी शक्तियां हष पचक उसके 
पनाने के लिये, अब वा तब, शीघ्रतर च्यत होने के लिये स्वर्य अपने हृदय से वाचम होंगी । 
अतणव अब अधिक इस विषय पर लिखने की आवश्यकता नहीं है। केनल निम्न 
[तों का संकेन करना पयाप्र होगा, अथोत्‌-- 
(१) महर्षि कृत 'सत्याथ प्रकाश? को यथा सम्भव नागरी आपा में अआद्योपान्त 

ध्ययन करो और उसमें दिये सदुपदेश को केबल निद्वा द्वारा प्रचार और प्रसार न करो 
गन्तु उसको क्रियात्मक रूप में अपने मानवीय जीवन छा अङ्क बना लो और रंगही ओर 
सार मात्रको आकऊपित कर दो, क्योश इम नितविघ भाषाओं को लुप नहीं कर सबते 
योकि बह तो स्वभानिक हैं, परन्तु विश्वसात्र को एक वक्षानिऊक भाषा का अनुगःमी बना सूक्त 
जो सब प्रकार से उस उद्देश्य को पूणा कर सक्ती है और जो शान्ति और रची शान्ति 
थे कल्याण और आनन्द मनुष्य मात्र को प्रदान करने में समर्थ है । 

(<) 'बणाश्रम? ओर ईश्वर पूजन का ध्यय वस्तुन: क्था है इसत्रो मसनु््यत्र को 

क = समभा दा और यह चान वत्तमान कास्टसिस्टम? छोर 'जड़ मूल पूजा को छउचे 

। शक्य हे ओर एसा करना अब मनुष्य मात्र के लिय असस्भच नहीं है। यदि आवश्यकता 
तो इस बात की है कि हम उस अरबों खरवा धन को मनुष्यों को चिज्ञ करने में त्वग दे ओर 
सको अन्यथा व्यय न कर । और अपना सारा पुरुपाथ हसी उदृश्य में सर्मापत कर ५ । 

(३) जो २ संस्थाएं ऊपर लिखि माग से नहीं चल रही हैं उन को शीघ्रतर वही रू 
देना समय की म्पंग है । विज्ञों के लिये अधिक लिराना समय का व्यथ खोना हे। आशा 
कि परमात्मा मप की उस अभित्नापा को जो “सत्याथ प्रकाश” के अन्त वाक्य खण्ड में 

हाप ने लिखी हे हमारे नटोग से शीघ्र प्राप्त कायरे, अन्यथा मानब समाज का सच्चा 
बाणा सम्भव नहीं है । उेटों और तदनुकूल अनेकानेक उद्धारणों के लिये चिज्ञों की सेवा में 
[ट करना इस लेखक की हृष्टि में समयाभाव और विस्तार भय की हृष्टि सं सवथा अना- 


श्पक है । 


SE त~ ननन काका जा ०a आजम जन एक अअ NCEE 
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नुष्य जीवन का उद्देश्य सुक्क हं 


[ लेखक -र मदुभालु शास्त्री प्रभाक हेड पंणडत डा० ९० ब।० हाइ स्कूल घुठालान | 


इस संसार को परमेश्वर ने खया रचा--इसके उत्तर से सहपि दयानन्द जी महाराज ने के 
है कि जीवात्मा संसार में आकर अपने पुरुषाथ के द्वागा उत्तम कमं बरला हुषा सक्ति को प्राप्त 
यही मनुष्य जीवन का चदेश्य हे इस सम्बन्ध मे सांख्य शाम्त के प्राग्म्भ में कहा है. "श्रथ ता 
दुःस्वात्यन्तनित्ृत्तिग्त्यन्त पुरुषाथ:” अर्थात्‌ अ\ध्याटि उऊ, उपानि भौतिक, उपाधिरे बिक, इन तीन प्रस 
के दुःखों से छूट जाना धत्यन्त पुरुपाथ हैं । इमे ही अपवग, मुक्ति, मोक्ष, कहते है। शस्त्रो में प्र 
को सत , जीतात्मा को सतचित्‌ ओर परमसात्पा को सतित आनन्द स्वरू कहा है जिसके अनु 
जीवात्मा स्वरूप से आनन्द नहीं वह समार में आकर अपने पुरुषाथ के द्वागा आनन्द प्राप्र कर सक 
हे, परमात्मा मे आनन्द सिद्व रूप से स्वाभाविक है -जोचात्मा का संसार मे आने का यही ल्क! 
ऐसा सभी आचार्या नथा मर्तो का निश्चय है किन्तु इनक मन्तव्यो में सेर है इस पर कुड सूच्म 
प्रकाश डालना श्रावश्यक है~— 

१. हजरत ईलाने खुदा से प्रेम उस पग श्रद्धा ओर विश्वास के द्वारा मुक्ति बललाई है 
कि जीवात्मा पवित्र होकर परमात्मा के निकट रह कर उनको म्मा को गाता है उसे किली वस्तु 
कमो नहीं रहतो । 

२. इस्लाम में भो जीवात्मा ईश्वरोयाज्ञा से है, सादि अनन्त है, ईश्रग विश्वास मुक्ति 
मगे है--मुक्त जोव एक जगह मे रह कर संसार के सत्र रुखों को भागते हैं यह न जाल अर्थात 
जातः फिर उत्पन्न न होना है । 

३. बोद्ध ओर जेन मत का कुछ सूद व सेरों का डोड कर प्रायः मिचना जुता सिद्व' 
हे, जीव अनादि, अनन्त है शुद्वाचार अदला युक जीवन से कर्मा काठया ओर नर्वाण का प्र 
होनी है व शून्य दशा है सुख दुःग्ब से रदिन है । 

४. शंकर स्वामो तथा गधा स्वामी मन में भी यहुत थोडा अन्तर है, उनके मत मे स्थूल सू 
कारणार्यमुपाधित्रितयं चितेः एतत्रिशिष्ट: जोवः स्याद्वियु क: परमेश्वरः । अर्थात्‌ कवत ब्रह्म रा आ 
से भ्रम म पड़ा रइने सं शोव कहदनाता हे इससे छूटने पर वह ब्रह्म है । 

५. पारसियां का सिद्धान्त बहुत कुछ प्राचीन इब्रानो लोनां के साथ मिलता है ~ उनके 
मे झात्मा चेतन शक्ति दै वह आहुमुञ्र के अवुकरणोय सुकर्मा द्वारा अनन्त जुलाँ मे मरन हा जाता । 

इन पर विशेष टिप्पणा न करते हुए हम इतना कहना आवश्यक समकोे हैँ कि इनम मु 
फे बाद के लिये कोई सेत नहीं ओर कयां में तो मुक्ति एक आन्तम दशा हैं जा अनन्त थ 
के लिये हैं । 

किन्तु वदिक धमं में मुक्ति क्या है इल विपय में मद्रपि गोतम ने न्याय दशत आह! 
अध्याय ९ में बताया हे तद॒त्यस्त विनोज्ञीडविग: ~ घ्रात दुःच से लवबा झूट जात का नाम मु 
सोर बह--दुःख जन्मयवृत्तिदोपत्रिथ्याज्ञानातामुत्तरोत्ताय ये तद्‌ तत्तरापरायाइब्व्ग : >अर्थोत्‌ पा 
जव मिथ्याज्ञान नए हां जाता है तो दोप चने जाते हें उत्तक बाद प्रत्त समाव दवा जाता है 
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हि i ea 
वुत्ति मिटने पर जन्म का अभाव और इसके न होने से दुःख स्वयं नष्ट हो जाता हे लब--दुःखापाये 
गात्यन्ति कोऽपवर्गी निश्रेयम्‌--अर्थात दुखो से छूटना ही मुक्ति है जो पूर्णा न्द्‌ से मुक्त हे-यह अवस्था 
{रलता से नहीं अपितु जेसा गीता में कहा है अनेकजन्मसंसिद्धिस्ततो यातिपरांगतिम्‌-शनेः २ 
[स्न करते हुए कई जन्मों के पुरुषाथ के बाद प्राप्त होतो है । 

-चुँक जीवात्मा पग्णित परिणाम वाला है, अल्पश्न है, कमे पाश में बंधा हुआ है--वह 
वभाव से आनन्द नहीं किन्तु मुक्ति इसका नमित्तिक धमे है अतः नित्य नहीं हो सकतो-वह मुक्त 
रीवात्मा की आपनी कमाई हने से असीमित नहीं हो सकती--मुक्ति के बाद वन्धन भो इसी प्रकार 
पावश्यक है नेसे दिन के बाद रात्रि ओर मरणा के बाद अन्म होता हे- इसको ऋग्वेद मंडल १० सू० 
'२ सें इस प्रकार बताया है । ये यज्ञेन दक्षिणया समक्ता इन्द्रस्य सख्यममृतत्वमानश-तेभ्दोभद्रर्माङ्गरसो. 
अस्तु प्रतिगृणीत मानव सुमेद्यसः । अर्थात्‌ यज्ञ और निष्काम कर्मो द्वारा अखड ऐश्व्यवाले न्त्य 
क्त स्वरूप प्रमुख के रोच रूपी आनन्द को पाने वाले उत्तम बुद्धि वाले मुक्त ्ञानियां फिर शरीर को 
प करके कल्याण प्राप्त करो इसी को मुण्डकोपनिषद्‌ सुडक उप खं २ मे कहा है- वेदान्सविज्ञान 
निश्चितार्थी: संन्यासयोगाधतपः शुद्ध सत्वाः--ते श्रद्मलोकेपु परान्तपरामृतात्‌ परिमुच्यन्ति स्व-- 
दान्त के ज्ञान से निश्चित आत्म ज्ञानी संन्यास योग से शुद्ध अन्तःकरगा वाले मुक्ति को पाने व ले 
रान्त काल अर्थात्‌ महाकल्प के बाद फिर संसार में जाते हैं सीमित कमं का फल सीमित होने के 
ग्ण मुक्ति के बाद जीवात्मा अवश्य संसार में आता है इसे सांख्य दशनकार ने बड़े सुन्दर शब्दों ' 
। कहा है--इदानीमिव सबत्र नात्यन्तोच्छेद: । १= १५६ वेसे इस समय जीवात्माओं के आने जाने 
डा क्रम लगा रहता हे इसी प्रकार मुक्ति ओर बन्धन का भो क्रम रहता है । 

मुक्ति में जीवात्मा को क्या आनन्द प्राप्त होता है इस सम्बन्ध में थोड़ा सा विवेचन करना 
पावश्यक है । मुमुक्तु जन के लिये सब से प्रथम बान यह है कि वह वेदान्तरिज्ञान सुनिञ्चिताथंः, अर्थात्‌ 
गात्मज्ञानी हो-आत्मज्ञानी वह होगा जो मिथ्या ज्ञान को हटा चुका हो मिथ्याज्ञान कै सम्बन्ध में 
[त्स्यायन मुनि ने कहा है, मिथ्या ज्ञानमनेक प्रकारकम्‌- यथा ात्मनिताबन्नार्नी लि-अनात्मन्यात्मा 
गानित्येनित्यमिति मिथ्या ज्ञान कई प्रकार का है, आत्मसत्ता को न मानना अनात्मा में आत्मा मानना 
नित्य वस्तु को नित्य मानना इत्यादि--इसे समभने के लिये छान्दोग्योपनिपदू प्रपाठक 

से प्राग्म्भ होने वाली कथा अत्यन्त उपयुक्त है, य आत्मापहलपाप्पा विजरः विसृत्युविशो कोऽविज्ञिधि- 
लोऽपिपासः सत्यकामः सत्यसइुल ': सोऽनेष्टव्यः सविजिज्ञासितव्यः ससर्वाश्चलोक्ानाप्नोति सर्वोश्च- 
[मान्‌ लोकानाप्रोति सर्व श्चवकाम!न्‌ यस्तरमात्मान मनुविद्यविज्ञानाति, इति प्रजापतिरुवाच । प्रजापति 

कहा--पाप रहित अजर, > मर, शोक रहित क्ुधा तृषा रहिन सत्य काम सत्यसङ्कल्प आत्मा 
!नना चाहिये ढूँढना चाहिये उसे जानने वाल्ला सारे लोकों आर कामनाओं को पा लेवा है-तब देवों 
नेता इन्द्र और आसुरों का नेता विरोचन प्रजापति के पास २२ वध तपस्या करते हुए ग्हे पश्चात्‌ 
जापति ने जल में आंख को पुतली दिखला कर कहा कि इसी को जानने का यत्न करो--इन्द्र ने 
पी का मनन करके मिथ्या ज्ञान को दूर हटा कर आत्म ज्ञान को प्राप्त कर लिया किन्तु व्रिरोचनने 
रीर को ही आत्मा समझा इसलिये वह मिथ्या ज्ञान को हटाकर आत्मज्ञानन पा सका । राज- 
। भतहरि ने मिथ्या ज्ञान के नष्ट होने के बाद की दशा का बयान किया है-यदासीद ज्ञानंस्मरतिमि- 
मखखःरजनितम तदासव नारीमयर्मा देमशेषंजगद्भूत, इदानोमस्माकंपडुतर विवेकाङअनहृशां समीभूता- 


सिद्धान्त अङ्क ] | १५१ 


ष्टिस्त्रिभुत्रनमपित्रक्ममनुते-भर्थात्‌ जब अज्ञान का अन्धकार हृदय में छाया हुआ था तो सतत्र विषय 
ही दृष्टि गोचर होते थे लेकिन अव जब कि ज्ञान का अन्ञन लगाया है तो सब तगफ़ प्रह्म ही दिग्वाई 
देता है हर वस्तु में प्रभु की ही ज्योति दिखाई देनी है-बस--डपासना, शब्द का अथ भो यही है 
कि बम्तु में ब्रह्म को देखे और अपने आत्मा को ब्रह्मा के समीप जाने--क ठोपनिषद्‌ में कहा हे 
तमात्मस्थंऽनुपश्यन्ति घौ रास्तेषांशान्ति:शा श्वनी नेतरेषाम्‌ र्थात्‌ जोग श्रात्मा में परमात्मा को देखते 
हें उन्हें ही सच्ची शान्ति होती है--उस झानन्द को पाने का मांग यह है कि मिथ्या ज्ञान के नाश 
होने पर भ्ञ्नमय कोश--जो शरीर रचना है इसका वास्तविक ज्ञान को को प्राप्त कब्ता है, फिर प्राण 
मय कोश में जाता है जो कि स्थुल देह का आत्मा है--उसके बाद मनोमय कोश वेदस्मृत्यादि का 
ज्ञान जहां होना है-फिर ज्ञानमय कोश--विमल बुद्ध शुद चैतन्य श्रद्धाज्ञानादि की स्फूति, में से 
अपानन्दमय कोश में पहुंचता है वहां जीवात्मा पूगा रूप से अपने को प्रभु के समीप होता है यह्दी 
छप आसना, अर्थात्‌ प्रभु के पास होना है-वह आनन्द क्या है इसके लिये केवल शास्त्र का मत 
यही है-नशाक्यते वगायितुं गिग नदास्वयं तदन्तःकरशेनगृह्यते-अर्थात्‌ वह वाणी से वणेन नहीं 
किया जा सकता चसेसो अन्न: कग्गा से अनुभव किया जा सकता है--वर्मान क्यों नहीं हो सकता 
इसके लिये यह लदाहरया उपयुक्त होगा-पुष्पवाटिका में दषस ने सोता के सामने गम लक्ष्मणा की 
सोन्दय प्रशंसा की सीता ने उत्सुक होकर उनकी सुन्दरता को स्पष्ट कग्ने को कहा तब सखो ने कहा- 
श्याम गो१किमि कहों बस्ानी गिरा अनयन नयन बिनु बानी उनको सुन्दरता को जेसे मैने देखा है तुभे 
नहीं बता सकती क्योंकि देखने वाले नेत्रों के पास जिह्वा नहीं तथा कहने वाली जिह्वा के पास नेत्र 
नहीं नात्पय है कि देखने वाले के पास कहने की ओग कहने बाले के पास देखने की शक्ति नहीं है 
ठीक इसी प्रकार * भु का भान्द अन्तः काणा में पा लेने के इस वाणो से बगान करना असंभव है-- 
आत्मज्ञान प्राप्त करने पर यह दशा मुमुच्तु उपासक को हो ज्ञाती है तब क्रमशः प्रवृत्ति, जन्म दु:ग् 
इनसे छूटकर जीवात्मा मुक्ति प्राप्त कर्ता दै--तब पूगा ब्रह्म मे सवत्र झुक्त जीव बिना रोक टोक आनन्द 
पूवक विचवता हे-भौतिक शरोर वा इन्द्रियों के गोलक जीवात्मा के साथ नहीं रहते किन्तु अपरे 
स्वाभाविक शुद्ध गुणा ओर मन साथ होता है--शतपथ ब्राह्मया म थाना है कि मुक्त जोव जब सुनन 
देखना निश्चय करनादि चाहता है लभो अपनी शक्ति से श्रोत्र, नेत्र, बुद्धि, रूप को प्राप्न हो ज्ञात 
है छान्दोग्योपनिषद्‌ प्रपाठक ८ खं १२ में कहा हे-एवमेवेष संप्रसादो ऽस्माच्छरीरातू समुत्थाय परं 
ज्योति रूपसंपद्यस्वे न रूपेथाभिसपदते-अर्थात्‌ यह निबंल आत्मा इस भोतिक शरीर को छोड़क 
पगम ज्योति प्रमु को प्राप्त करके अपने आवरयों को हटाकर शुद्ध हो जाता है-महषि पतञ्जलि ' 
कथनानुसार तदारष्ट: स्वरूपेऽतस्थानम्‌ पा. १--३ में स्पष्ट है कि जन्म दुःखादि के आबग्णों से रहि 
होकर जीवात्मा ब्रह्म में स्थित होता--ततिरोयोपनिषद्‌ की ब्रह्मत्रज्ञो के १ म अनुवाक मे कहा है- 
्रह्मतिदप्रोतिपर्म्‌- सत्यज्ञानमनन्तं ब्रह्मयो वेदनिहितं गुहायां पम्मेब्योमन्‌. सोऽश्नुते सर्वान कामाः 
सह ब्रह्मगाविपश्नितेति-अ्र्थात्त अन्य दुःखादि के आवरण से हीन आत्मज्ञानो हो परम ब्रह्म को 
सकता है ओर व्यापक रूप आनन्द स्वरूप ब्रह्म में स्थित होके जिस २ आनन्द की कामना करता 
नसो को प्राप्त कर लेता है यही मुक्ति, अपवग है इसो को प्राप्त करने क शिये जीवात्मा जगत 
आता है--यही मनुष्य जोवन का रहृश्य है । 
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गुरुकुल कांगड़ी फार्मेसी 


व्राह्मी हेयर आयल 


सुगस्धित ! केशवरद्धक ! ! 
6५ 4 ~ 
दागी ताकत ब तरावट के लिए 
प्रतिदिन त्रान के बाद बलों में लगाएं । 
4 ”] मस्तिष्क को ताकत देता ६, बालों को कम्ब, 
काले व सुन्दर चनाता हे तथा नेत्रों की ज्योति 

को बढ़ाता हे । 

एक बार इसको लगाइए फिर हमेशा 
इसको ददी प्रयोग करना आप पसन्द कर 
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गुरुकुल कांगड़ी फार्मेसी ( विभाग नं० ६) 

पो° गुरुकुल कांगड़ी (हरद्वार ) 

५ एजेन्ती- | लाहीर-मलिक ब्रादसे, इस्पताल रोड, शरमृतसर, लायलपुर, झेलम 


। पेशावर, अम्माला छावनी, लुधियाना, मुलतान, जालन्धर, करनाल । 
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॥ दी प्रभात बेड लिमिटेड । 


0 { शेड्यूल्ड कक ) 0 
| प्रधान कायालय शाग्वाएँ | 
अमृतसर ) 
अनारकली, लाहीर दट । फोन | ०६, 
| फोन नं० ३०६४ र तथा अलीपुर | 
| _—पएज।सया-- ह | 
घाम्बे, कलकत्ता, अहमदाबाद, कानपुर, करांची तथा श्रन्य व्यापारिक केन्द्रों मे--- 


| अधिकारित पूंजी ( Authorised Capital) रूपया १००, ८००, ००) fF | | 
स्वीकृत राशि ( Subscribed Capital) रुपया २३, ००, ०००) | 
चुकाई गशियाँ (घात फ ( apital ) रुपया ७, ४४, ६६२।।) 6) 
एमचालक मण्डल ॥/" hn 

७ (१) सेठ किशन चन्द के० सी० (५) महात्मा खुशहाल चन्द जी @ 
0 (२) रा० ब० नागयणदाम मूलचन्दर (६) ग० ब० डाक्टर गशेशदास कपूर ९) 
| (२) ला० ग्लयागम जो न्यू देहला (७) सेठ मएुरादास जी टोबाटेक मिद | 
0 (४) राय धमृतराग अस्ाज्ा है दि मिस्र एन० डी क्ह् 0 
| सव प्रकार का वक का कारोवार सुधा एक !कया जाता ह | 
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| “ इसके अरन्य -- | 
~ ५ 
| रात्रि सेवा | 
| इम की विशेषता ह | 
५ यानि गच्ि के ८ बजे तक आप अपना घन जमा करवा सकते हैं। © 
| एने° डा० कपूर ॥| 
| जी० डी० ९० आर० ए० एफ० वी० आई० (लएडन) | 
मुख्य प्रवन्ध कता 
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| --«--डाक द्वारा ट्यूशन-६ मास का कोर्स--£ 
हिन्दी रत्न, भूषण तथा प्रभाकर 


| 
-- में पास होने की शत प्रतिशत गारणटी [-- ' | 


~ 


[फास रत्न कंत्रल २०) रु०, भूषण २५) रु० तथा प्रभाकर ३०) रु० 


-- यह फोस छः मास के लिये होगी --- 
प्राथना पत्र के साथ पूरी फीस पेशगी भेजकर अपने पास होने की गारण्टी लीजिये ! 


प्रासपेक्टम के लिए |“) का टिकट भेजें । 
पढाई आरंभ हो चुकी है । शीघ्र दाखिल होकर पुग-पूर लाभ उठाइये- 
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९, युधिछिर रोड, कूष्णनगर, लाहौर 


ग्स्पिलएयारलाल एम० ए० 


| हिन्दी रत्न, भूषण तथा प्रभाकर | 
| -- के विद्यार्थियों के लिए --- 
_ सी (5 ( 
| एक परमोपयोगी परामर्श | 
समी प्रकार की डाक-_ ७0900 
पाठ्य पुस्तक अथवा बलदेव सिंह प्रभाकर | 
कण्ट्रोल रेट ल्वे क 
्तर्के मंग - कौ - 
प्राप्त करने के हे के लये सहायक पुख्तकों 
| ज्षिये -हमें लिखिये- के लिये | 
सप्तसिन 6 
सप्तसिन्धु साहित्य सदन 
सूचीपत्र सुक्त ] हस्पताल रोड -- लाहोर सूचीपत्र मुफ़्त ] 
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अनुपम उपहार 
सिद्ध मकरध्वज 


यह आयुर्वेद का अमूल्य रत्न हे । स्वण; कस्तूरी आदि 


बहुमूल्य वस्तुओं से विधि पूवक बनाया गया है । 


कमजोर! क लए रामवाण ह 
नया खून पेदा करता है, वीये को पुष्ट करता हे, नस नस 
ओर स्फूल देता हव । 


दिल दिमाग ज़िगर की निबेज्ञता को दूर करता हे । 


आजकल इसका सेवन अवश्य कीजिए 


मूल्य ३॥।) माशा, ४५) तोला 


गुरुकुल कांगड़ी फार्मेसी ( विभाग नं० ६) 
पो० गुरुकुल कांगड़ी ( हरद्वार ) 


सब बड़े शहरों में एजसियां हें । 
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छ दी पंजाब नेशनल बेंक लिमिटेड 
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आपके सहयोग का अर्थ है-- 
राष्ट्रीय उन्नति 


कार्य में व्यवहृत धन की मात्रा ३९ करोड़ से आधिक है 
@ आप भी अपना हिसाब हसी बेड में 'वोलिए । 
& इस चिरस्थायी सस्था के साथ सम्वन्ध स्थापित करने 'से-- 
१--श्रापका धन सदेव सुरक्षित रहेगा । 
२--भापको हादिक सम्तोष होगा। 
३--श्राप राष्ट्र की उम्नति में सहायक होंगे । 
४-भापके व्यापारिक रहस्य सुरक्षित रहेंगे। 
१--अपेक्षाकृत आपके धन से आपको अधिक लाभ पहुंचेगा। 


सेका माक ओर सुरक्षितता इस बेंक की क्शिष्ताएं हैं 


~~ आषक ववरण जानन के लए ० 


स 


हैड़ आफिस में पघारिए या किसी ब्रांच आफिस से इष्ट सचना प्राप्त कीजिए 
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